अनुसन्धान-प्रकाशन-विभागीया 


त्रैमासिकी शोध-पत्रिका 


शोध-प्रभा 


३९ वर्ष तृतीयोऽङ्क : ( जुलाईमासाङ्ः ) २००६ ई० 


प्रधानसम्पादक : 
प्रो० वाचस्पति उपाध्याय: 
कुलपति : 


सम्पादक; 
प्रो० रमेशकुमारपाण्डेयः 


प्रकाशन-स्थलम्‌ 
’ ९ ~ EIFS | ७0 बान” 
(मानितविश्वविद्यालय:) 
नवदेहली-११००१६ 
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अनुसन्धान-प्रकाशन-विभागीया 


त्रैमासिकी शोध-पत्रिका 


शोध-प्रभा 


३१ वर्षे तृतीयोऽङ्कः ( जुलाईमासाङ्ः ) २००६ ई० 


प्रधानसम्पादकः 
प्रो वाचस्पति उपाध्यायः 
कुलपतिः 


सम्पादकः 
प्रो० रमेशकुमारपाण्डेयः 


प्रकाशन-स्थलम्‌ 


श्रीलालबहादुरशास्त्रीराष्ट्रियसस्कृतविद्यापीठम 
(मानितविश्वविद्यालयः) 
नवदेहली-९९००१६ 
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__ (मानित-विश्वविद्यालयः) 
हल कुतुब इन्स्टीट्यूशनल एरिया, कटवारिया सराय 
5 | गां नवदेहली- ११००१६ 


३१ वर्ष तृतीयोऽङ्कः (जुलाईमासाङ्क:) २००६ ई० 


श्रीलालबहादुरशास्त्रीराष्ट्रियसंस्कृतविद्यापीठस्य तत्त्वावधाने प्रकाशिता। 
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प्रधानसम्पादक ; 
प्रो० वाचस्पति उपाध्यायः 
कुलपतिः 


सम्पादकमण्डलम्‌ 
प्रो (श्रीमती) अमिता शर्मा 


डॉ० जयकान्तसिंहशर्मा 


सम्पादकः 
प्रो) रमेशकुमारपाण्डेयः 


मुद्रणसहायकः 
डॉ० ज्ञानधरपाठकः 
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श्रीलालबहादुरशास्त्रीराष्ट्रियसंस्कृतविद्यापीठस्य 


अनुसन्धान-प्रकाशन-विभागीया पत्रिका 
एषा त्रैमासिकी शोध-पत्रिका। 
अस्या: प्रकाशनं प्रतिवर्ष जनवरी-अप्रैल-जुलाई-अक्टूबरमासेषु भवति। 
अस्या: प्रधानमुद्देश्य संस्कृतज्ञेषु स्वोपज्ञानुसन्धान-प्रवृत्तेरद्वोधनं प्रोत्साहनं विविधदृष्ट्या5नु- 
सन्धेयविषयाणां प्रकाशनं च विद्यते। 


अस्यां श्रीलालबहादुरशास्त्री-राष्ट्रियसंस्कृतविद्यापीठस्थानामन्येषां च विदुषां स्वोपज्ञविचारपूर्णा 
अनुसन्धानप्रधाननिबन्धा: प्रकाश्यन्ते। 


अप्रकाशितानां दुर्लभानां प्राचीनचार्यरचितानां लघुग्रन्थानां सम्पादनभावानुवादटीकाटिप्पण्यादि- 
पुरस्सरं प्रकाशनमप्यस्यां क्रियते। 


प्रकाशित-निबन्ध: पत्रिकायाः एक प्रति: लेखकाय निःशुल्क दीयते, यस्मिंस्तदीयो निबन्धः 
प्रकाशितो भवति । 


अस्यां पत्रिकायां विशिष्टानां संस्कृत-हिन्द्याङ्ग्ल-ग्रन्थाना समालोचना अपि प्रकाश्यन्ते। तदर्थ 
द्वे प्रतिकृति प्रेषयितव्ये। आलोच्यग्रन्थस्यालोचना यस्मिन्नङ्के प्रकाशिता भवति सोऽङ्को ग्रन्थकत्रे 
निःशुल्क दीयते किञ्च समालोचनापत्राण्यपि यथासौविध्यं दीयन्ते। 


अस्याः वार्षिकसदस्यताराशिः १५०.०० रु० (पज्चाशदुत्तरैकशतं रूप्यकाणि) सदस्यताराशिः 
कुलसचिव, श्रीलालबहादुरशास्त्री-राष्ट्रिय-संस्कृत-विद्यापीठ, नई दिल्ली-१६, इति सङ्केतेन 
(बैंकड्राफ्ट, पोस्टल आर्डर अथवा मनीआर्डर) द्वारा प्रेषणीय:। 


पत्रिकासम्बन्धी सर्वविध: पत्रव्यवहार: “सम्पादकः' 'शोध-प्रभा', श्रीलालबहादुरशास्त्री राष्ट्रिय- 
सस्कृतविद्यापीठ, कटवारिया सराय, नई दिल्ली-११००१६ इति सङ्केतेन विधेय:। 


सम्पादकः 
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नेवेद्यम्‌ 


नूनमासीत्कोऽपि पुण्यमय: समयः, यदा तेषां तपस्यतां निखिलार्थजातं करामलकवद्विव्येन 
चक्षुषा साक्षात्कुर्वाणानां निर्मलधियां परमर्षीणां सदयहदयपटले उदयमाससाद परमात्मना प्रणोदितोऽविद्यातमः 
पटलोत्पाटन्यटीयान्‌ कोऽपि दिव्यतमो वेदाख्यः प्रकाशः। परमेश्वरस्य नित्यत्वे व्यवस्थापिते तज्ज्ञानलक्षणस्य 
वेदस्य नित्यत्वं सुतरामुपपद्यते, एतदेवाकलय्य नित्यस्तु तद्दर्शनस्य परार्थत्वादित्यादिसूत्रैः वेदात्मकशब्द- 
राशेर्नित्यत्वं सिद्धान्तितं भगवता जेमिनिना। यद्यपि ज्ञानार्थकाद्‌ विद्धातोर्विदन्त्यनेनेति व्युत्पत्त्या निष्पन्नतया 
प्रज्ञानस्य साधनतामवगमयति वेदशब्दस्तथापि अविच्छिन्नाध्ययनपरम्पराप्राप्तत्वेन नियतानुपूर्वी 
विशिष्टशब्दराशेबोंधकत्वाद्योगरूढ:। तादृशशब्दराशेः सर्वेषु कल्पेषु प्रलयावस्थायामपि ईश्वरेण 
धार्यमाणत्वात्पुनः सर्गारम्भे तथैवाद्यर्षीणां हृदयेषु यथापूर्वं प्रकाशनान्नित्यत्वमभ्युपगच्छन्ति वैदिकाः। 
येषामपोरुषेयत्वे तस्य द्रढीयान्‌ विश्वास:। अतश्शास्त्रयोनित्वादिति ब्रह्मसूत्रव्याख्याप्रसङ्गे श्रीशङ्कराचार्य- 
भगवत्पादानामेतद्विषयिणी कापि वाचोयुक्तिः समुल्लसति- 


“महत ऋग्वेदादेः शास्त्रस्यानेकविद्यास्थानोपबृंहितस्य प्रदीपवत्सर्वार्थावद्योतिनः सर्वज्ञकल्पस्य 
योनि: कारणं ब्रह्म। नहीदुशस्य शास्त्रस्य ऋग्वेदादिलक्षणस्य सर्वज्ञगुणान्वितस्य सर्वज्ञादन्यतः सम्भवोऽस्ति। 
इष्टप्राप्त्यनिष्टपरिहारयोरलोकिकमुपायं यो वेदयति स वेद इति सायणीयवचनेनेव तदीयं महत्त्वम- 
विकलमाविष्कृतं भवति लोकिकेऽलोकिके वार्थे परमं प्रामाण्यं भजन्नयं स्वप्रामाण्यार्थं रूपविषये 
प्रकाशवन्न प्रमाणान्तरमपेक्षते। मातापितृसहस्तरेभ्योऽपि वत्सलतरां श्रुतिः संसारेऽज्ञानादूयमानानां चेतनाना- 
मतिकृपणदशावलोकनेन तत्त्वहितपुरुषार्थावेदकस्य वेदस्याध्येतव्यतां विधिमुखेनोपदिशति-स्वाध्यायोऽ ध्येतव्य 
इति। 


भर्तृहरिरपि तस्य शब्दब्रह्मतां विशदय्याभ्युदयाय दानतपोब्रह्मचर्यादेरिव न केवलं ब्रह्मप्राप्त्युपायतां 
निरूपयति अपितु विम्बप्रतिविम्बयोः शब्दार्थयोरिवाभेदमपि- 


प्राप्त्युपायोऽनुकारश्च तस्य वेदो मह्षिभिरिति। 


एवं विमृश्यमाने तस्य भगवतो वेदस्याशेषविशेषज्ञानविज्ञानप्रतिपादकत्वं सुतरां फलति किन्तु 
सेयं वेदविद्या न सर्वत्र यथा तथा परिस्फुरति, तदर्थमपेक्ष्यते ब्रतनियमादितपसां समुच्चयः, यमुपजीव्य 
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(vi) 
वेदादिविद्यागरिष्ठस्य महनीयाचार्यकुलस्यान्तिक स्थित्वा ऊर्जस्वलं प्रज्ञाज्योतिः समेधनीयं भवति। तदानीमेव 
तत्प्रयोगद्वारा मानवजीवनस्य चरमोद्देश्यमासादितं स्यात्‌। 


महतामोदेनेदं निवेद्यते महद्भ्या विद्ठद्भ्यो यदियं करपल्लवसङ्गिनी शोधप्रभा स्वकलितनिबन्धासोदेन 
भौमान्‌ सुमनसो विनोदयेत्‌। एतदाकलनादिविधौ परिश्राम्यद्‌भ्यो यत्नमिमं सफलयद्भ्यश्च भूरि मङ्गलं 
व्याहरामि। 


प्रो वाचस्पति उपाध्यायः 
कुलपति द 
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सम्पादकोयम्‌ 


श्रीलालबहादुरशास्त्रीराष्ट्रियसंस्कृतविद्यापीठस्य शोधप्रभाख्या शोधपत्रिका विविधविषयगवेषणपूर्णानां 
निबन्धानां संग्रह क्रोडीकृत्य विद्योततेतराम्‌। अनुसन्धानसरणिसम्पन्नानामाचार्याणां शोधार्थिनाउच 
शोधपूर्णनिबन्धान्‌ कलेवरीकृत्य संस्कृतवाड्मयपरिपोषणे निमग्नेयम्‌ आनन्दसागरे निमज्जयति विदुषो 
नितान्तम्‌। 


अस्माक भारतीयानामेव न केवलमपितु मानवतायाः अभ्युत्थानोपायः: वेदविहितो मार्ग एवस्ति 
नास्त्यत्र संशीतिलेशोऽपि किन्तु वैदिकञ्ञानविज्ञानस्य सरहस्यं तेनेव विधिना समुद्घाटितं भवति येन 
विधि: अस्माकं मुनभिरमहर्षिभिश्च प्रदशितः। स विधिरस्ति तपस्त्यागयोः समवायरूपः। न केवलं 
एकाकिना तपसा वा किञ्चित्‌ न वैकाकिना त्यागेन किञ्चिद्‌ भवितुमर्हति। भारतीयपरम्परामनुश्रित्य 
प्रवर्ततां महापुरुषायां जीवनमवलोकयन्तु तत्रोभयोरनयोः परस्परं समन्वयमेव वैशिष्ट्यमावहति। न केवलं 
महर्षयः साधनः मुनयो वा समन्वयात्मकमार्गममुमाश्रयन्ते अपितु अस्माक देशस्य प्रजापालका राजानोऽपि 
एवमेव प्रवर्तन्ते। भगवतो रामभद्रस्य योगेश्वरकृष्णस्य जीवनमपि सर्वथा पथप्रदर्शकमेव विद्यते। कालिदासः 
रघुवंशं विवृण्वन्‌ संगिरते यत्‌-- त्यागाय संभृतानाम्‌' अर्थात्‌ षोडशगुणेषु त्यागोऽपि तेनेव मनसा तेन 
प्रदर्शित:। रघुकोत्ससंवादस्तु कालिदासस्य प्रतिभाविशेषभिव्यक्ति। 


आधुनिकसभ्यताप्रवाहपतिताः जना: न त्यागं विमृशन्ति न च तपः समाचरन्ति फलतः 
वेदिकज्ञानविज्ञानस्य लेशमपि ते न स्पृशन्ति का कथा अन्तस्तलप्रवेशस्य। अस्माक देशे प्रवर््तितानां 
पर्वाणां ब्रतानां वा प्रयोजनं मूलतः तपसि त्यागे च दृश्यते। एतेषामाध्यात्मिकं महत्त्वं विचार्येव 
शास्त्रकारा: शास्त्रेषु तत्तत्त्रतानुष्ठानविधि निरूपयन्ति। अन्ततो गत्वा एतत्सर्वं सरहस्यं वेदमधिगन्तु 
सहायक भवति। अस्मादेव कारणात्‌ तत्त्ववेत्तारः प्रायः तपस्विनो भवन्ति। तपसैव वस्तुतः अज्ञातस्य 
ज्ञानं, गुप्तस्य प्रकाशनं, निमीलितस्य उन्मीलनं वा जायते। 


३१ वर्षे अङ्केस्मिन्‌ विविधविषयविश्लेषपराः चतुर्दशलेखाः प्रकाश्यन्ते। एवं प्रतिभाविशेषोद्‌- 
भासितशोधपूर्णा संस्कृतसौरभं वितन्वतीयं विदुषां सन्तोषाय भविष्यतीति कामयमानोहं प्रमादादज्ञानाद्वा 
सञ्जातस्य दोषजातस्य प्रशमनार्थ निर्देशदिप्रदानेश्च उत्साहश्रियः संवर्धनार्थमभ्यर्थते सुमनसः विदुषः। 


प्रो० रमेशकुमारपाण्डेयः 
सम्पादकः 


CC-0. Lal Bahadur Shastri University, Delhi. Digitized by Sarvagya Sharada Peetham 


FT TT TE जमना. 


> es ०. ><>- 


ies oad ds "न 


विषयानुक्रमणिका 


संस्कृतविभाग: 
पुञ्सं° 


निपातव्यञ्जकता डॉ. जयकान्तसिंहशर्मा १-७ 
उपाचार्य:-व्याकरणविभागे 
श्रीलालबहादुरशास्त्रीराष्ट्रियसंस्कृतविद्यापीठम्‌ , 
नवदिल्ली-१६ 


व्याकरणशास्त्रे ध्वनिविचारः डॉ. कमलाभारद्वाज ८-१३ 
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निपातव्यञ्जकता 


डाँ० जयकान्तसिंहशर्मा 


' 'उच्चावचेष्वर्थेषु निपतन्तीति निपाता:”” इति यास्कवचनानुगुण्येन निपातानामर्थवत्त्वं सिद्ध्यति, किन्तु 
तदर्थवत्त्वं द्योत्यार्थमादाय एव स्वीक्रियते। द्योतकतासम्बन्धेनापि बोधकत्वमर्थवत्त्वमुरीक्रियते। व्याकरणशास्त्र 
चादिनिपातानामुपसर्गनिपातानाञ्चार्थविषये पक्षत्रयं समालोच्यते। प्रकर्षादीनां धातुमात्रतो बोधाभावेनोपसर्ग- 
सम्बन्धात्‌ तदर्थप्रतीतिरिति: विशेषार्थद्योतकत्वं प्रतिष्ठते इत्यादौ धातो: गतिनिवृत्तिवाचकत्वं प्रशब्दस्य तु 
गतिवाचकत्वम्‌। अतः ““स वाचको विशेषानां सम्भवाद्द्योतकोऽपि वा”” इति प्रादिनिपातानां वाचकत्वमपि 
द्वितीयपक्षत्वेन स्वीक्रियते। धातूपसगौ सम्भूयार्थमाहतु, अर्थाभिधाने सहकारिणः प्रादय इत्यपि तृतीयः पक्षः। 
त्रिष्वपि पक्षेषु प्रादिनिपातानां द्योतकत्वमेव समुचितम्‌ । चादिनिपाताः केवलाः न प्रयुज्यन्ते अतोऽत्रापि द्योतकत्वपक्ष 
एव न्याय्यः। यदि वाचकाः स्युः, तदा गवादिवत्‌ केवला अपि प्रयुज्येरन्‌। तदुक्तं वाक्यपदीये 


‘चादयो न प्रयुज्यन्ते पदत्वे सति केवला:।”” 


नागेशस्य भर्तृहरेश्चायमेवपक्ष इष्ट इति प्रतीयते। किन्तु भट्टोजिदीक्षितप्रभृतयः प्राचीनवैयाकरणास्तु 
निपातत्वावच्छिन्नानां सकलनिपातानां प्रादीनां चादीनाञ्च वाचकत्वद्योतकत्वे स्वीकुर्वन्ति न तु नैयायिका इव 
प्रादीनां द्योतकत्वं चादीनां वाचकत्वमिति। भूषणसारे तु निपातानां द्योतकत्वपक्षं समर्थ्य निपातानां 
वाचकत्वमन्वयव्यतिरेकयोरित्यादिना वाचकत्वपक्षोऽपि समर्थितः। मञ्जूषायां नञूनिपातस्य इवनिपातस्य 
एवनिपातस्यार्थदृष्ट्या भूयान्‌ विचार उपलभ्यते। 


भगवता सूत्रकारेण “प्राग्रीश्वरान्निपाताः'' इत्यत आरभ्य ““अधिरीश्वरे”” इति सूत्रमभिव्याप्य 
निपातानामधिकारः प्रोक्तः। `चादयोऽसत्त्वे’' इत्यादिसूत्रेषु अद्रव्यार्थचादीनां निपातसंज्ञा कृता | प्रादेशं विलिखति 
अथ शब्दानुशासनमित्यादौ क्रमशो विमानतप्रारम्भक्रियाक्षेपकतयैव वि, अथ इत्यनयोः दर्शनात्‌ द्योतकत्वं 
क्रियाविशेषाक्षेपकत्वमेवावगन्तव्यम्‌। जपमनुप्रावर्षत्‌ इत्यादौ अनुप्रभृतेः द्योतकत्वं तु सम्बन्धपरिच्छेदकत्वात्मकमेव 
यथा कर्मप्रवचनीयानाम्‌। चन्द्र इव मुखमित्यादौ इव शब्दस्य सादृश्यद्योतकता एव समुचिता। द्योतकत्वञ्च 
स्वसमभिव्याहतपदनिष्ठवृत््यु- दूबोधकत्वम्‌। स्वद्योत्येनैव-अर्थेन निपाता अर्थवन्तो भवन्तीत्यादिविचारो 
व्याकरणशास्त्रे यत्र तत्र कृतो वर्तते। अनुर्लक्षणे इत्यादिसूत्रैः अनुप्रभूतीनां सूत्रकारेणैव द्योत्या अर्था उक्ताः। 


निपातानां विपुल क्षेत्रं वर्तते। भूयानर्थभेदोऽपि, अर्थावधारणमपि न तावत्‌ सरलम्‌। तत्र तत्र शास्त्रेषु 
निरुक्तादौ च अर्थावधारणमपि दृश्यते। तथापि प्रचुरं विवेच्यं शिष्यते इति मन्यामहे। वैदिका निपाताः पौराणिका 


(७६९७) 


CC-0. Lal Bahadur Shastri University, Delhi. Digitized by Sarvagya Sharada Peetham 


शोध-प्रभा 
२ 


निपाता: साम्प्रतिकसंस्कृते प्रयुज्यमाना निपाता नार्थदृष्ट्या सर्वत्र साम्य भजन्ते। कालानुरोधादर्थपरिवर्तनं दृश्यते 
इत्यपि कथं समजायत अयमपि विदुषां गवेषणीयो विषयः। रससिद्धानां महाकवीनां वाचि तात्पर्यानुकूलाः 
शब्दा: स्वयम्‌ अहमहमिकया समवेताः भवन्ति। तत्र भाषायां तिङन्तकृदन्तनिपातादीनां यथायथं सुतरां प्रवाहो 
दृश्यते। आलङ्कारिकैः निपातादीनां प्रयोगसौष्ठवं भूम्ना समालोचितम्‌। काव्यप्रकाशे निपातानां रसाद्यनुगुणता 
वक्रोक्तिजीविते निपातवक्रता औचित्यविचारचर्चायां निपातप्रयोगौचित्यञ्च तत्तत्स्थलेषु विमृष्टम्‌। इत्थमेव क्वचित्‌ 
निपातप्रयोगस्य रसानुकूलत्वं क्वचिच्च रसापकर्षपकत्वमित्यादिरीत्या भावकै: काव्यसमीक्षायां तद्दोषगुणविवरणपद्धत्या 


विविच्यते। 


निपातानां प्रयोगेन न केवलं वाक्यानामलङ्करणं भवति अपितु क्वचिदेषां प्रयोगं विना न विवक्षितार्थः 
सम्यक्‌ प्रकाशते। “अस्मिन्‌ स्थाने आगच्छतु’ इत्यस्य स्थाने “इतस्तावदागम्यताम्‌'' इति वाक्यं प्रयुज्य वक्ता 
साधुप्रयोगकारिणमात्मानं मनुते। क्वचित्तु एकोऽपि निपातप्रयोगः सम्पूर्णेऽपि पद्ये तथा रमणीयतां सञ्चारयति येन 
सर्वमपि सौष्ठवं तदायत्तमिव प्रतीयते। क्वचित्तु अभिप्रेतभावाभिव्यक्तये तत्प्रयोग एव साधुर्मन्यते, अन्यानि 
पदानि उपेक्ष्य। यथास्थानं प्रयुक्ता निपाताः सर्वविधमेवाभिप्रायं प्रकाशयितुं समर्था भवन्ति। क्वचिदेकस्य 
क्वचिद्‌ द्वयोः क्वचित्त्रयाणां, क्वचिच्च तदावृत्त्यातत्प्रयोगो महाकविभिः कृतश्चमत्कारविशेषं जनयन्नभ्युपगम्यते । 
नैते निपाता निर्धारितेऽर्थ एव नियन्त्रिताः, अपितु कदाचित्तदतिरिच्यापि अर्थविशेषमभिव्यञ्जयन्ति। विविधानां 
मनोभावानामभिव्यक्ते: पृथक्‌ पृथङ्‌ निपाताः सन्ति, न च समान एव निपातः सर्वत्र युक्तो भवति प्रयुक्त: | 
निर्वेदो दैन्यं, हर्षा, विषाद औत्सुक्यम्‌ उग्रता-जुगुप्सा विस्मय: शोको वा भवतु, प्रतिभावं प्रकाममुपलभ्यन्ते 
भाषायां निपाता:। सादृश्यवाचकाः शब्दाः प्रायो निपाता एव सन्ति-यथा, इव, वत्‌ इति। 


आचार्यमम्मटेन चतुर्थोल्लासे व्यङ्ग्यस्य पदप्रकाश्यत्वं निरूपयता अधुनादिपदद्योत्यवस्तुन उदाहरणमुखेन 
उल्लेख: कृत उपलभ्यते। तद्यथा- 


सायं स्नानमुपासितं मलयजेनाङ्ग समालेपितं 
यातोऽस्ताचलमौलिमम्वरमणिविस्रन्धमत्रागतिः। 
आश्चर्य तव सौकुमार्यमभितः क्लान्तासि येनाधुना 
नेत्रद्वन्दममी लनव्यतिकरं शक्नोति ते नासितुम्‌।। 


अत्र वस्तुना कृतपरपुरुषपरिचया क्लान्तासीति वस्तु अधुनापदद्योत्यं व्यज्यते इति। यद्यपि तव 
सौकुमार्यमाश्चर्यं येनाधुना क्लान्तासि इति समुदायस्य व्यञ्जकत्वेऽपि अधुनेवायं क्लमो नान्यदा कदापि दृष्ट 
इति परपुरुषकृतनिद्रयोपभोगादेवेति गम्यते इति अधुनेति पदस्य प्राधान्यमिति भाव:। एवमेव, सखि नवनिधुवन- 
समरेऽङ्कपालीसख्या निबिडया हारो निवारित: एवोच्छियमाणस्तत: कथं रमितमिति प्राकृतश्लोकमाश्रित्य व्यतिरेकस्य 
कथंपदगम्यता प्रतिपादिता। अत्र उपमानापेक्षया उपमेयस्य उत्कर्षरूपो व्यतिरेकालङ्कारो गम्यते कथंपदस्य 
विस्मयार्थत्वादिति तात्पर्यम्‌। यद्यपि विवरणकारैरत्र कथंपदेन जिज्ञासा अवगम्यते , जिज्ञासा च प्रसिद्धस्य 
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नोदेतीति तद्विलक्षणैवेयं रतिजीतेति जिज्ञासया व्यज्यते इति भाव इत्युक्तम्‌। “रोदिषि सखि किमिति”” इत्यत्र 
प्राकृतपद्येऽपि किमिति निपातद्वयेन हेत्वलङ्कार: प्रकाश्यते, तेन च “संकेतनिकेतनं गच्छन्तं दृष्ट्वा यदि तत्र 
गन्तुमिच्छसि तदा अपरं घटं गृहीत्वा गच्छेति वस्तु” किमिति निपातद्वयेन व्यज्यते। 


इत्थमेव मम्मटेन “पदैकदेशरचनावर्णेष्वपि रसादयः” इति सूत्रमाध्यमेन नामादिभिरिव निपातैरपि 
रसादीनां प्रकाश्यता सङ्केतिता। कृतं च गर्वाभिमुखं मनस्त्वयेति पद्यमुदाहत्य चेति निपातस्य तुल्ययोगिता 
द्योतकत्वमुपन्यस्तम्‌। अत्र चकारेण मनोगर्वाभिमुखीकरणस्य अरिहननस्य च तुल्ययोगिता इति प्राचीनैः निरूपितम्‌ 
किन्तु अत्र तुल्ययोगितापदं समुच्चयपरमेव। अत्र चकाराभ्यां स्वसमभिव्याहतक्रिययोस्तुल्यकालतारूपः 
समुच्चयालङ्कारो गम्यते, तेन च वीररसप्रकर्षो ध्वन्यते । 


अयमेव मम्मटः षष्ठोल्लासे सुबन्तादीनो पदानां विशेषेण संनिवेशं वाचामलङ्कृतिं मनुते, अयमेव 
सन्निवेशः सर्वनिर्माणसौष्ठवं सौशब्द्यमुच्यते। इदमप्यवधेयं यत्‌ अविवक्षितार्थका चादयः पादपूरणमात्रप्रयोजना 
यदा भवन्ति तदा दोषत्वेनेव परिगण्यन्ते यतस्ते वृत्तन्यूनतापरिहारायैव भवन्ति। किन्तु यदि वाक्यालङ्कारभूतं 
यमकादिनिर्वाहकं खल्वादिपदं प्रयुज्यते तदा तेषाँ न दुष्टत्वम्‌। कला च सा कान्तिमतीति कालिदासपद्ये च' 
इति समुच्चयार्थक इति न दोषः, किन्तु “उत्फुल्लकमलकेसरपरागगौरद्युते मम हि गौरि'' इति उदाहते पद्ये हि- 
शब्दस्य निरर्थकत्वमेव। तत्प्रयोगं विनापि अन्वयबोधे निराकाङ्क्षता प्रतितिष्ठतीति कृत्वात्र दोषः। हेरत्र हेत्वर्थकता 
अवधारणार्थकता वा न साधयितुं शक्यते। निपातानां स्थापने युक्त: क्रमो न विद्यते, तदापि दोषः दोषत्वाच्च 
रसापकर्षः। यथोदाहृतं स्वयं मम्मटेन। “त्वमस्य लोकस्य च नेत्रकौमुदी त्यत्र चकारस्य सन्निवेशः, त्वंशब्दानन्तरमेव 
युक्तः, त्वञ्चास्येतिरीत्या। अयं दोषः प्रायो निपातविषयक एव। यथा उपसर्गाणां धातोः पूर्वमेव प्रयोगो भवति 
तथैव एवेत्यादीनां व्यवच्छेद्यानन्तरं,पुनरादीनां व्यतिरेकादनन्तरम्‌ इवादीनामुपमानादनन्तरं प्रयोगस्य युक्तता 
प्रतीयते । 


रघुवंशस्य प्रथमसर्गे कालिदासेन “उद्बाहुरिव वामनः'” इति प्रयुक्तम्‌, अत्राप्ययमेव दोषः। वामन इव 
उट्बाहुरित्यन्वयस्तत्र। चादीनामपि समुच्चेयादनन्तरमेव स्थापनमुचितम्‌। एवमेव 'अनेन प्रकारेण इत्यर्थे निष्पन्नस्य 
इत्थमादेरपि यथायथं सन्निवेश एव रसोल्लासकः। प्रोच्येवेत्थमित्युदाहरणपद्ये इत्थं प्रोच्येव इति वक्तुं युक्तम्‌, 
इत्थं शब्दस्याव्यवहितपूर्वपरामर्शकत्वं प्रसिद्धमेव । 


आनन्दवर्धनेनापि ध्वन्यालोकस्य तृतीयोद्द्योते अलक्ष्यक्रमव्यङ्ग्यस्य रसादिध्वनेर्निरूपणावसरे 
अन्वयव्यतिरेकाभ्यां व्यञ्जकवर्गः समुच्चीयते तत्र तेन सुबादीनाम्‌ अभिप्रायविशेषव्यञ्जकत्वमुक्तम्‌। तद्यथा-- 


““सुप्तिङ्वचनसम्बन्धैस्तथा कारकशक्तिभिः। 
कृत्तद्धितसमासैश्च द्योत्योऽलक्ष्यक्रमः क्वचित्‌ ।।” 


अत्र अनुक्तसमुच्चयार्थकस्य चकारस्य प्रयोगेण तेन निपातादीनामपि व्यञ्जकत्वं सूचितम्‌। यथोपन्यस्तं 
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क्र शोध-प्रभा 


तेन स्वयमत्र-चशब्दानिपातोपसर्गकालादिभिरपि प्रयुक्तैरभिव्यज्यमानो दृश्यते। “न्यक्कारो ह्ययमेवेति'' पद्यमुदाहत्य 
तेन तत्रापि, अप्यत्रैव, अहो, धिक धिक्‌, इत्यादीनां व्यञ्जकत्वमुक्तम्‌। अभिनवगुप्तेनापि स्वलोचनं व्यापारितमत्र, 
तद्यथा- “तत्रापिशब्देन निपातसमुदायेनात्यन्तासम्भावनीयत्वम्‌। मत्कर्तृका यदि जीवनक्रिया तदा हननक्रिया 
तावदनुचिता, तव्यां च स कर्त्ता अपिशब्देन मनुष्यमात्रकम्‌” । धिग्धिगिति निपातस्य शक्र जितवानित्याख्यायिकेयमिति 
उपपदसमासेन सहकृतः स्वर्गेत्यादिसमासस्य स्वपौरुषानुस्मरणं प्रति व्यञ्जकत्वम्‌। वृथाशब्दस्य निपातस्य 
स्वात्मपौरुषनिन्दां प्रति व्यञ्जकता। प्रत्येकमुदाहरणावसरे आनन्दवर्धनेन मूल ग्रन्थे निपातव्यञ्जकत्वस्य उदाहरणद्वयं 
प्रस्तुतम्‌। अयमेकपदे तथेत्यत्र चशब्दस्य, मुहुरङ्कलिसंवृताधरौष्ठमिति कालिदासीये पद्ये तुशब्दस्य च 
रसद्योतकत्वमुक्तम्‌। लोचनकारेण चात्राभिप्रायः सम्यक्‌ समुल्लासितः- 


द्वौ चशब्दावेवमाहतुः काकतालीयन्यायेन गण्डस्योपरि स्फोट इतिवत्तद्वियोगश्च वर्षासमयश्च सममुपनतौ 
एतदलं प्राणहरणाय। अत एव रम्यपदेन सुतरामुद्दीपनविभाजनत्वमुक्तम्‌। “न चुम्बितं तु'' इत्यत्र तु 
शन्दव्यञ्जकत्वमाश्रित्य लोचनकार एवमुन्नयति-तुशब्दः पश्चात्तापसूचकः सन्‌ तावन्मात्रचुम्बनलाभेनापि कृतकृत्यता 
स्यादिति ध्वनतीति भाव:। लोचनकारस्तु ध्वन्यालोकस्य “निपातानां प्रसिद्धमपीह द्योतकत्वं रसापेक्षयोक्तमिति 
द्रष्टव्यम्‌ '' इति वचनमाश्रित्य वैयाकरणसिद्धान्तं स्पष्टं प्रतिपादयति-''वैयाकरणादिगृहेणु हि 
प्राकूप्रयोगस्वातन्तर्यप्रयोगाभावात्‌ षष्ठ्याद्यश्रवणाल्लिङ्गसंख्याविरहाच्च वाचकवैलक्षण्येन द्योतका निपाता इत्युद्घोष्यत 
एवेति भावः।'' 


द्वित्राणां निपातानामेकत्र पदे प्रयोगोऽपि न दोषाय, यदि रसव्यक्त्यनुगणतया तत्प्रयोगः स्यात्‌। यथा 
चोदाहतं तत्रैव आनन्दवर्धनेन- “अहो बतासि स्पृहणीय वीर्यः”? किञ्च “हा धिक्कष्टमहो क्व यामि शरणमिति 
च। लोचने सुष्ठु रसव्यञ्जकत्वमनयोः प्रकाशितम्‌ -'' श्लाघातिशयो निर्वेदातिशयश्च अहो बतेति हा धिगिति 
च ध्वन्यते। 


उपसर्गनिपातवक्रतानिरूपणाय उद्युक्तेन वक्रोक्तिजीवितकारेण पूर्वोक्तानि एव उदाहरणानि उपन्यस्य 
निपातवक्रता प्रकाशिता। तद्यथा- 


रसादिद्योतनं यस्यामुपसर्गनिपातयोः। 
वाक्यैकजीवितत्वेन सापरा पदवक्रता।। 


तेन “वैदेही तु कथं भविष्यति हहा हा देवि धीरा भवेत्युदाहरणमाश्रित्य स्वयं निपातपरम्पराजन्या 
वक्रता प्रस्तूयते 


अत्र रघुपतेस्तत्काळज्चलितोद्दीपनविभावसंपत्समुल्लासितः संभ्रमो निश्चितजनितजानकी विपत्तिसंभावन- 
स्तत्परित्राणकरणोत्साहकारणतां प्रतिपद्यमानस्तदेकाग्रतोल्लिखितसाक्षात्कारस्तदाकारतया विस्मृतविप्रकर्षः 
्रत्ग्ररसपरिस्पन्दसुन्दरो निपातपरम्पराप्रतिपद्यमानवृत्तिर्वाक्यैकजीवितत्वेन प्रतिभासमानः कामपि वाक्यवक्रतां 
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निपातव्यञ्जकता 
समुन्मीलयति। तदेव च पूर्वस्माद्विशेषाभिधायिन: तुशब्दस्य जीवितम्‌?' । 


“अयमेकपदे तथा वियोग:”” इति श्लोकमुपजीव्य वक्रोक्तिकारेणापि लेखनी व्यापरितैव एवम्‌- अत्र 
द्वयोः परस्परं सुदुःसहत्वोद्दीपनसामर्थ्यसमेतयो: प्रियाविरहवर्षाकालयोस्तुल्यकालत्वप्रतिपादनपरं चशब्दद्वितयं 
समसमयसमुल्लसितवहिदाहदक्षदक्षिणवातव्यजनसमानतां समर्थयत्‌ कामपि वाक्यवक्रतां समुद्दीपयति। 
“कथमप्युन्नमितं न चुम्बितं तु'' इति पद्यगतनिपातवक्रतापि तेन समुन्नीता सुष्ठु- 


अत्र नायकस्य प्रथमाभिलाषविवशवृत्तेरनुभवस्मृतिसममुल्लिखिततत्कालसमुचित- तद्वदनेन्दुसौन्दर्यस्य 
पूर्वपरिचुम्बनस्खलितसमुद्दीपितपश्चात्तापवशावेशद्योतनपरः तुशब्दः कामपि वाक्यवक्रतामुत्तेजयति। 


आचार्यक्षेमेनद्रेणापि औचित्यमहिमानमाविष्कृत्य निपातौचित्यं प्रस्तुतम्‌ । चवाहदवैप्रभृतयो निपाताः प्रयुक्ता 
अर्थसंगत्या सन्देहराहित्यं प्रस्तुवन्ति। निपातौचित्यलक्षणन्तु स्वयं क्षेमेन्द्रेणोक्तम्‌ 


उचितस्थानविन्यस्तैर्निपातैरर्थसंगतिः। 
उपादेयैर्भवत्येव सचिवैरिव निश्चला।। 


''तस्मान्मोक्षसुखं समाश्रयत भोः सत्यं च नित्यं च यदिति’? पद्ये प्रयुक्तचनिपातः शब्दसौष्ठवमतीव 
वर्धयति, निपातगतौचित्यस्य रमणीयः सन्िवेशोऽत्र दृश्यते। देवो जानाति सर्व यदपि च तदपि ब्रूमहे 
नीतिनिष्ठमितिपद्ये चकारस्य अनौचित्यमेव, पूर्वापरयोरसम्बद्धत्वेन निरर्थक एव निरुपयोगश्चकारः 
प्रततोत्सवबहुजनभोजनपंकतावपरिज्ञात: स्वयमिव मध्ये समुपविष्टः पश्चादभिषिक्तः परं लज्जार्द्रमना अनौचित्यं 
प्रतनोति । 


व्यक्तिविवेककारोऽपि चादीनां निपातानां प्रयोगेन गम्यमानं सौष्ठवं कदोन्नीयते, कदा च नेति प्रकामं 
व्यचारयत्‌ तद्यथा- चादीनां चोपाधीनां विशेष्येभ्यो निर्मलेभ्यः स्फटिकोपलेभ्य इव लाक्षादीनामव्यवधानमेव। 
तेन ते यदनन्तरमुपाधीयन्ते, तेष्वेव विशेषमाधातुमल नान्यत्रेति यत्तेषां भिन्नक्रमतया क्वचिदुपादानं तदनुपपन्नमेव, 
अयथास्थानविनिवेशिनो हि तेऽर्थान्तरमनभिमतमेव स्वोपरागेणोपरञ्जयेयु:। ततश्च प्रस्तुतार्थस्यासामञ्जस्यप्रसङ्गः। 
कथञ्चिद्‌ वाभिन्नक्रमतयाप्यभिमतार्थसम्बन्धोपकल्पने प्रस्तुतार्थप्रतीतेर्विध्नितत्वात्‌ तन्निबन्धने रसास्वादोऽपि विघ्नितः 
स्यात्‌, शब्ददोषाणामनौचित्योपगमात्तस्य च रसभङ्गहेतुत्वात्‌। यथाहुः -- 


अनौचित्यादृते नान्यद्‌ रसभङ्गस्य कारणम्‌। 
प्रसिद्धौचित्यबन्धस्तु रसस्योपनिषत्परा इति।। 


स्वमनोगतभावस्य सम्प्रेषणाय अन्येषु अभिव्यक्तये भाषोपादीयते मानवैरिति सर्वप्रत्यक्षम्‌। येषां 
पदानां प्रयोगेण सहजतया अविलम्बेन च अभिव्यक्तिमनुभवति मानवः, तानि-तानि पदानि अचिरेण बुद्धौ 
तस्य यथासंस्कारं समायान्ति, सद्यस्तन्मुखान्निःसरन्ति च। एवं हि दृश्यते लेखनादौ तु विचार्य पदोपादानं, किन्तु 
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६ शोध-प्रभा 


आवेशादौ यदा मानवोऽविचायैंव पदान्युपादत्ते, तदा शब्दानां तारतम्यपरीक्षणं विनेव निसर्गतया यथाभ्यासं 
यथासौकर्य प्रयुङ्क्त एव। भाषा तु यथाभ्यासं परिवर्तते। 


इदं प्रसिद्धमेव यन्नामाख्यातोपसर्गनिपातरूपाणि चतुर्विधान्यपि पदानि प्रणयन्ति अन्वित्य यथायर्थं 
लेखने सततमभियुक्ता जनाः। एतेषु निपाता अपि अव्ययव्यतिरेकाभ्यां प्रथितमहिमानो बलादिवाहेयतया 
समवतरन्त्येव। निपातानां समाकळने प्रथमं सौकर्यन्तु इदमेव, यत्तदुपादाने विभक्तियोजनविचारो न करणीयो 
भवति, यथास्वरूपमविकलं त उपतिष्ठन्ते। बहूनां निपातानां कोऽपि विकल्पोऽपि नास्ति, येन तत्स्थाने 
निपातातिरिक्तं किमप्यन्यत्पदमुपादीयेत-यथा-च,न, एव इति। एतेषां प्रयोगं विना एतदर्थ: कथम्प्रकाश्येत इति 
भाषाविद्धिः साक्षादनुभूयते। अभिप्रायप्रकाशनावसरे बहवोऽपेक्षिता भावा नैतान्‌ विना यथायथं प्रकाश्यन्ते, 
तद्य॒था यदा निश्चयः, निषेधः, प्रश्नः, हर्षः, विषादो जुगुप्सासम्भ्रमः प्रसिद्धिर्वा प्रकाशनीयः स्यात्तदा कथङ्कारं 
वाक्येन पदान्तरेण वा निर्वाह: स्यादिति विद्वांसः स्वयमनुभवन्ति। अतस्तत्र तत्रावधारणसमुच्चयविशेषनिषेध 
आश्चर्यादिभावानामभिव्यक्तये ते नूनं प्रयुज्यन्ते। कदाचिदेषामावृत्तिर्ृश्यते कदाचिन्निश्चितार्थाद्‌ भिन्नार्थे प्रयोग: | 
यथा न खलु न खलु बाण: सन्िपात्योऽयमस्मिन्‌ इत्यत्र सम्भ्रमादावृत्तिः। एवमेव भोः, भोः, मा मा, धिक्‌ 
धिक्‌ भूयो भूय इति । कदाचित्‌ त्वर्थे चकारः, एवार्थं चकार इत्यादिकमपि टीकाकृद्भिरनुसन्धाय निर्धार्यते । 
स्वाभिसन्धिद्योतनाय 'अपि' पदम्‌ एवपदं वा कियदुपकारकमित्यनुवसिद्धमेव मनीषिणाम्‌। कठिनतरविषयाणां 
निरूपणप्रसङ्गे टीकाकृतां ग्रन्थकाराणां वायमभ्यास एव, यत्ते ननु-नच इति चेत्‌-न इतिनिपातप्रयोगप्रसिद्धशैल्या 
स्वनिरूपणविधाने लाघवमनुभवन्ति औचितीञ्च। बोद्धारोऽपि इमां शैलीं सम्यग्‌ विज्ञाय सम्पद्येव तदभिसन्धिं 
परिचिन्वन्ति। अत एव लोकेऽपि विमृश्यकारिणं प्रति एवमुच्यते, अयमधिकं ननु-नच करोतीति। न्यायशैल्या 
यदा कस्यापि लक्षणस्य विषयस्य वावधारणं करणीयं भवति तदा अस्या: परिष्कारशैल्याः प्रयोगोऽद्यापि 
समाद्रियते। देशकालादिबोधनायापि तस्मिन्‌ देशे, तस्मिन्‌ काले इति वा कथनापेक्षया तत्र-तदा इति कथने 
सौकर्यमनुभवन्ति जना लाघवञ्च। तत्र-तदा,-इतस्तत:-यतः-इत्थं कथमित्यादीनि पदानि प्राग्दिशीयप्रकरणे 
तद्धितैः निष्पाद्यन्त इति तद्धितश्चासर्वविभकितरिति अनुशासनेनैषामव्ययनिपाततां जानन्त्येव विद्रांसः। 
अर्थान्तरन्यासालङ्कारे, सादृश्यमूलकालङ्कारेषु च भूम्ना यतो हिर्वा, इव यथा, वत्‌ इत्यादिकं वा प्राय: प्रयुज्यत 
एव। एतेषां प्रयोगेण स्वतः अलङ्कारः स्फुटं प्रतीयते, प्रयोगं विना विमर्शमपेक्षत इत्यपि अनुभवसिद्धमेव। नवेति 
विभाषा, तस्मिन्निति निद्रिष्टे पूर्वस्य, इत्यादिसूत्रेषु इतिपदोपादानं विना प्रसक्तो दोषो विचारित एव ग्रन्थेषु। यदा 
चानुपूर्वीशब्दस्वरूपं ग्राह्यं भवति, तदा इतिप्रयोगं विना नान्यत्किमपि शरणम्‌। यथा गवित्ययमाह, तवास्मीति 
च याचते इत्यादिषु अनुवादवाक्येषु स्पष्टप्रतीतये तदुपादानमेवोपाय:। एवमिदमायातं यन्निपातानां प्रयोगं विना 
स्वाभिप्रायप्रकाशनमशक्यमिव जायतेऽतो भाषायां यथावश्यकतं तेषामवतरणमानिवार्यं भवति। किञ्च काव्ये 
निपातानां यथास्थानं प्रयोगेणापि काप्यभिख्या समुल्लसति। जघान कंसं किल वासुदेव इत्यत्र किलशब्देन यथा 
सम्पद्यते वाक्यं न तथेति श्रूयत इत्यादिना वाक्यखण्डेन। मृतो नाम भूत्वेत्यत्र नामशब्देन यदाभिरूपकमापाद्यते 
वाक्यस्य, नतन्मृत इति व्यपदिश्येत्यवमुपन्यासेन। लाघवमपि निपातप्रयोगकृतं बहवादरणीयं भवति। सति 
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निपातव्यञ्जकता ७ 


निपातप्रयोगे वाक्यमेकं भवति असति चानेकमिति लाघवं परिस्फुटमेव। अल्पाः शब्दखण्डा अमी उच्चावचेष्वर्थेषु 
निपतन्तीति बहूपकुर्वन्ति सन्दर्भस्य। क्वचिदनर्थका अपि वाक्यभूषाणां शिष्टै: सामाद्रियते तद्यथा-क इदानीमुष्णोदकेन 
नवमालिकां सिज्चतीति। भवान्‌ विद्वानित्याहूयते इति वाक्येण इतिना हेतु: प्रकाश्यते, अत्र कियता लाघवेन 
इतिमात्रप्रयोगेण हेत्वर्थ उन्नीयत इति निपातकृतं सौष्ठवमपि नापलपितुं शक्यम्‌। 


इत्थं निपातानां प्रयोगेण क्वचिदपि विवक्षितं न व्यभिचर्यते, यथेष्टं तात्पर्य प्रकाशयितुं वयमलं 
भवाम:। अतो भाषायां निपाता: स्वयमवतरन्ति, कृतस्तद्धितास्तु अभ्यासवशाद्व्यतिरेकेणोपतिष्ठन्ते, निपातास्तु 
न तथा। तथाहि-काश्चित्‌ पूजां करोति कश्चित्पूजयति इति प्रयुङ्क्ते, एवं क्वचित्तिडन्तादरः, क्वचिच्च 
कृदन्तादरः स्फुटं प्रतीयते। एवं ‘कश्चिद्‌ दशरथस्य पुत्रः’ इति कश्चिच्च “दाशरथिः इति प्रयोगं कुरुते, तथा 
“भवतो नाम किम्‌” इत्यत्र प्रयुक्तस्य किम: स्थानेऽन्यः कश्चिद्विकल्पो नानुभूयत इति निपातमहत्त्वं न 
तिरोधेयं स्यात्‌। केषाञ्चिन्निपातानां वाक्यादौ, वाक्यमध्ये, वाक्यान्ते च प्रयोगेण स्थितिभेदादर्थभेदोऽपि दृश्यते। 
तद्य॒था समुच्चयार्थकस्यापि अपिशब्दस्यादौ प्रयोगेण प्रश्‍न इव प्रतीयते “अपि भवान्‌ वैयाकरणः”? तस्यैव 
पुनः “भवानपि वैयाकरण” इतिरीत्या कथनेन अन्येऽपि सन्तीति प्रकाश्यते, तस्यैव चान्ते प्रयोगे “भवान्‌ 
वैयाकरणोऽपि’' इत्येवमन्वये विषयान्तरविशेषज्ञयतया सह व्याकरणज्ञतापि गम्यते। वाक्यस्य श्लोकस्य वा 
कस्मिन्‌ भागे निपातोऽवतारणीय इति विवेकः प्रयोक्तुर्वैदग्ध्यं ख्यापयति। पद्येषु विषयेऽस्मिन्‌ सविशेषमवधेयं 
भवति कवीनाम्‌। कदाचित्सम्पूर्णस्य वाक्यस्य भाव एकेन द्वाभ्यां वा निपाताभ्यां तत्संघातेन वा निभ्रीन्तं 
प्रकाश्यते, “इति चेन्मैवम्‌”? इत्यादिषु। 


एवं भाषायां निपातानामवतरणमपेक्षानुगुणं स्वतो जायते किन्तु कुत्र तत्प्रयोगेण औचित्यं परिलसति, 
विद्वद्भिरवश्यमत्रावधेयं भवति। एवमत्र प्रकृतविषयमनुरुध्य शास्त्रप्रथितसरण्या सङ्क्षेपेण परिशील्य चानुरुन्धे 
पदान्तरविषयेऽपि दृष्टिनिक्षेपाय पादनिक्षेपं विधाय शास्त्राग्रेसृतिं सम्पादयन्तु सुधिय इति। 
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व्याकरणशास्त्रे ध्वनिविचार: 


डॉ. कमला भारद्वाज 


संस्कृतव्याकरणशास्त्रं संस्कृतभाषायाः आधारभूततत्त्वम्‌ । गीर्वाणवाण्या: अतिविशाल सुसमृद्ध, प्रकृष्टं 
वैदिकसाहित्यं, लौकिकसाहित्यं, व्याकरणादयश्च विविधविद्या: कालविभागेन सम्पादयितुं शक्यते। प्रथम: 
श्रुतिकाल: ; यस्मिन्‌ संहिताब्राह्मणारण्यकोपनिषदादय: ग्रन्था: प्रणीता: द्वितीयस्तु स्मृतिकालोऽभिमन्यते, कालेऽस्मिन्‌ 
रामायणं, महाभारतं, वेदाड़ानि च रचितानि। तृतीय: कालः सूत्रकालनाम्ना लौकिककाव्योदयकालनाम्ना च 
व्याहर्तु शक्यते, तस्मिन्‌ काले पाणिनिसूत्रसिद्धभाषाग्रथितानि काव्यानि रचितानि। चतुर्थ चरणे न्यायवेदान्तादीनि 
शास्त्राणि, साहित्यशास्त्रञ्च प्रणीतानि । 


भारतीयशास्त्रीयपरम्परायां व्याकरणस्य वेदाङ्गत्वं स्पष्टतः निरूपितम्‌। षट्सु वेदाङ्गेषु व्याकरणस्यैव 
प्राधान्यं विद्वद्भिः सर्वत्र प्रतिपादितम्‌ । प्रधानं च षट्स्वङ्गेषु व्याकरणमित्युक्त्या सिध्यत्येतत्‌। भाषयैव लोकव्यवहार: 
प्रचलति, व्याकरणञ्च तस्या: अनुगामि वर्तते। संस्कृतसाहित्यं संस्कृतभाषायाः व्यावहारिकः पक्ष: व्याकरणञ्च 
सैद्धान्तिक: पक्षः, यदि भाषा न स्यात्तर्हि जगदिदमन्धे तमसि मज्जेत्‌। दण्डिनाऽप्युक्तं काव्यादर्श 


इदमन्धं तमः कृत्स्नं जायेत भुवनत्रयम्‌। 
यदि शब्दाह्वयं ज्योतिरासंसारं न दीप्यते।।' 
लोकव्यवहारार्थ शब्दस्य, भाषायाश्च महत्त्वं सम्यगुपादीयतेऽत्र। भाषायाः शुद्धयर्थ साधुत्वप्रतिपादनार्थञ्च 


व्याकरणापेक्षा सर्वमान्या। न हि कश्चिदपि सर्वलोकतत्त्वज्ञः, शब्दप्रयोगकुशलः सर्वेषां लौकिकशब्दानां दर्ज्ञानं 
दुरध्येयं स्वरसंस्कारादिनियमप्रयोजनं व्याकरणस्मृतिसाहाय्यमन्तरा व्यवस्थापयितुं शक्तः। उक्तमपि हरिणा-- 


साधुत्वज्ञानविषया सैषा व्याकरणस्मृतिः । 
अविच्छेदेन शिष्टानामिदं स्मृतिनिबन्धनम्‌ ॥ 


नानार्थिकामिमां कश्चिद्‌ व्यवस्थां कर्तुमर्हति। 
तस्मान्निबध्यते नित्या साधुत्व विषया स्मृतिः।।` 


१. काव्यादर्शे १-१ 
२. वाक्यपदीय ब्रह्मकाण्डम्‌ - १४३ 


EC) 
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व्याकरणशास्त्रे ध्वनिविचार: ९ 


शब्दतत्त्वोपलब्धी व्याकरणमेव आञ्जसः' ज्योतिपूर्वः मार्ग: येन शब्दार्थयोः पूर्णज्ञनं प्राप्यते। उक्तमपि 
अर्थप्रवृत्तितत्त्वाना शब्दा एव निबन्धनम्‌। 
तत्त्वावबोधः शब्दानां नास्ति व्याकरणादृते ।।` 


व्याकरणेन विना शब्दावबोधो न जायते एवं साहित्यमपि शब्दार्थमधिकृत्यैव रचितमस्ति। संस्कृतभाषायां 
साहित्यशब्दस्य शब्दार्थौ इत्यर्थः साहित्यम्‌ । सहितयोर्भावः साहित्यशास्त्रे काव्यभेदतत्स्वरूपतद्गतदोषगुणालङ्कारादयः 
निरूप्यन्ते। शास्त्रमिदं वेदानां, लौकिककाव्यग्रन्थानां च ज्ञानाय नितान्तमपेक्षितं वर्तते। सिध्यत्येतद्‌ यथा शाब्द- 
बोधे व्याकरणमपेक्षितम्‌ तथैव तयोः सौन्दर्यावबोधे, गुणदोषप्रतीतौ च साहित्यमपेक्षितम्‌। शब्दतत्त्वविषये पाणिनिना, 
तदनुसारिभिः वैयाकरणैः, विद्वद्भिश्च अनेकधा विवेचनं प्रस्तुतम्‌। वैयाकरणदार्शनिकविद्वत्सु प्रमुखतया भगवतः 
भाष्यकारस्य, आचार्यभर्तृहरे:, नागेशभट्टादीनां वैयाकरणानां विशिष्टं योगदानं वर्तते तस्य व्याकरणस्यानुगामि 
साहित्यशास्त्रं दरीदृश्यते। साहित्यशास्त्रे रससम्प्रदायः, अलङ्कारसम्प्रदायः, रीतिसम्प्रदायः, वक्रोक्तिसम्प्रदायः, 
गुणसम्प्रदायः ध्वनिसम्प्रदायश्चेति सम्प्रदायषट्कं सुविख्यातम्‌। काव्यलक्षणग्रन्थानां परम्परा साहित्ये सुसम्पन्ना 
वर्तते। तासु परम्परातासु मम्मटाचार्यजगन्नाथ-आनन्दवर्धनविश्वनाथप्रभृति, आचार्याणां उल्लेखनीयं योगदानम्‌ 
वर्तते। ध्वनिसम्प्रदायस्य महिमा तु सर्वोत्कृष्टा एव। 


व्याकरणे यथा पाणिनिसूत्राणि, वेदान्तदर्शने च वेदान्तसूत्राणि तथैव साहित्यशास्त्रे ध्वनिः दीप्यते। 
ध्वनिविषये आचार्याणां विवेचनेन जिज्ञासा: आपतन्ति मनसि। ध्वनेरर्थविषये आनन्दवर्धनाचायैः` साहित्यशन्दः 
सहितयो: सहभावयोः साहचर्यभावयोः प्रयुज्यते। आचार्य- भामहेन शब्दार्थौ सहितं काव्यमित्युक्त्वा स्पष्टतः 
काव्यशरीरस्य शोभाधायकतत्त्वेषु गुणालङ्काररीतिवृत््यादयः अङ्गीकृताः परं शरीरवादविपक्षे आत्मवादप्रतिष्ठैव 
ध्वनिसिद्धान्तः। आचार्याभिनवगुप्तेनापि उकतम्‌-''वाच्यसंवलनाविमोहितहदयैस्तु तत्पृथग्भावे विप्रतिपद्यते 
चार्वाकैरिवात्मपृथग्भावे।'' आनन्दवर्धनाचार्येण ` यत्र विशिष्टवाच्यरूपोऽर्थः, विशिष्टवाच्यरूपो शब्दश्च स्वार्थ 
त्यक्त्वा यमर्थ प्रकाशयति सः काव्यविशेष एव ध्वनिरिति कथ्यते। अनेन स्पष्टं यत्‌ विशिष्टवाच्यरूपार्थ एव 
विशिष्टवाच्यशब्दातिरिक्तः प्रतीयमानार्थः स्फुरति। प्रतीयमानार्थः प्राप्यते। अयं प्रतीयमानव्यंग्यार्थः वाच्यार्थे तथैव 
प्रतिभाति यथा अङ्गनासु लावण्यं प्रदीप्यते। ध्वनेरर्थं प्रतिपादयता ध्वनिकारेणोक्तम्‌- 


यत्रार्थः शब्दो वा तमर्थमुपसर्जनी कृतस्वार्थौ। 
व्यङ्क्तः काव्यविशेषः स ध्वनिरिति सूरिभिः कथितः।। 


वाक्यपदीय ब्रह्मकाण्डम्‌ २९ 
तदेव १/१३ 

ध्वन्यालोके 

काव्यालङ्कारे 

ध्वन्यालोके 

तदेव 
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आचार्यविश्‍वनाथेन--''वाच्यातिशायिनि व्यङ्गये ध्वनिस्तु काव्यमुत्तमं यत्र वाच्याथपिक्षया व्यङ्गयार्था- 
ऽधिकचमत्कारी तत्र ध्वनिः तदुत्तमं काव्यम्‌”! वैयाकरणेषु ध्वनिविषये, ध्वनिशन्दप्रयोगविषये च भाष्यकारः 
प्रमुख:। भगवता पतञ्जलिना श्रूयमाणवर्णा एव ध्वनिरूपे स्वीकृताः, पस्पशाह्निके ` “अथ गौरित्यत्र क: 
शब्द:?'' इत्यत्र व्याख्यायता भाष्यकृता ध्वनिलक्षणं कृतम्‌। गौशब्दस्त्वत्र उपलक्षणमात्रः शब्दतत्त्वमेवात्र 
गृहीतमाचार्येण। द्रव्यगुणक्रिया कृत्यादयः शब्दरूपे न स्वीकृताः अपितु गोशब्दोच्चारणेन यः मानासिकसंप्रत्ययः 
सम्भवति स एव शब्द:। अथवा प्रतीतपदार्थको लोके ध्वनि: शब्द इत्युच्यते। लोकव्यवहारे येनार्थप्रतीतिः 
भवति सैव शब्द:। यथा शब्दं कुरू, शब्दं मा कार्षी शब्दकार्ययं माणवकः इत्यादिषु प्रयोगेषु ध्वनिकुर्वन्नेवमुच्यते । 
भाष्यकारेण स्फोट: शब्द: ध्वनिश्च शब्दगुणः उक्त । श्रोत्रेन्रियेणैव शब्दः गृह्यते। भाष्यकारेणोक्तम्‌ श्रोत्रोपलब्धि 
बुर्ड्धिनिरग्राह्मः प्रयोगेणाभिज्वलितः आकाशदेशः शब्दः। कर्णशष्कुल्यवच्छिन्ने नभोरूपीश्रोत्रेणैव यस्योपलब्धिः 
सः शब्दः पूर्वपूर्वोच्चारितैः ध्वनिभिः उत्पन्नः अभिव्यक्तिसंस्कारपरम्परयैव अन्त्यवर्णबुद्धिनिरग्राह्मः इति भाष्यकृता 
प्रतिपादितम्‌ । प्रयोगेणाथवा ध्वनिरूपवर्णैरभिज्चलितस्य अभिव्यक्तस्य वा शब्दस्य श्रोत्रेण ग्रहणं सम्भवति। 


शब्दस्य स्वरूपदृष्ट्या दार्शनिकेष्वन्याचार्येषु च मतवैभिन्नयं वर्तते। नैयायिकानां मते शब्दः अनित्य:। 
मीमांसका: शब्दं नित्यं घोषयन्ति। वैयाकरणैरपि शब्दः नित्यः स्वीक्रियते परं मीमांसकाः शब्दस्य ध्वन्यात्मकं 
रूपमेवाङ्गीकुर्वन्ति वैयाकरणानां मतानुसारन्तु शब्दः ध्वनितोऽपि परं स्फोटरूपं पृथकूतत्त्वमस्ति सिद्धान्ततः 
ध्वनिशब्दः नास्तीति अपितु ध्वनिशब्दगुणो वर्तते इति वैयाकरणानां मतम्‌। भाष्यकारस्य मतानुसारं ध्वनिः 
श्रूयमाणाः वर्णाः एव अनित्याश्च, स्फोटश्च नित्यः। अतएवोक्तं तस्माद्‌ ध्वनिशब्द:।' 


ध्वनेरर्थविषये विशेषतः व्युत्पत्यात्मकदृउद्यार्थविचारविषये साहित्यकारैः ध्वनिशब्दस्य व्युत्पत्तयः व्यङ्गयार्थे, 
वाचकशब्दे, वाच्यार्थे, व्यञ्जनाव्यापारे, समुदायरूपकाव्ये च' अत्राभिनवगुप्ताचार्येण व्याख्यातमिदम्‌ । अर्थो वा 
शाब्दो वा व्यापारो वा। अर्थोऽपि वाच्यो वा ध्वनतीति शब्दोऽप्येवम्‌।' व्यङ्गयो वा ध्वन्यते इति व्यापारो वा 
शब्दार्थयोर्ध्वननमिति ध्वनिशब्दस्य व्युत्पत्तिमालक्ष्य १. ध्वनतीति ध्वनिः २. ध्वन्यते इति ध्वनिः, ३. ध्वननं ध्वनि: 
प्रथमतः ध्वनिना वाच्यार्थवाच्यशब्दाः एवाभिहिताः। द्वितीयतः व्यङ्गयरूपार्थः एव ध्वनि इति निश्चिततृतीयतस्तु 
व्यञ्जना त व्यापारः एव ध्वनिरिति ज्ञायते। आचार्येण नागेशभट्टेन ध्वनेः तिस्रः व्युत्पत्तय: स्वीकृता:। ध्वनयति 
वर्णपदवाक्यमहा वाक्यस्वरूपेऽङ्गीकृता। ध्वन्यतेऽर्थो व्यज्यते वा स ध्वनि: व्यङ्ग्योऽर्थः। तृतीयस्तु ध्वननं ध्वनिः 


साहित्यदर्पणे 


(१ 

२. महाभाष्यम्‌ प्रथमाहिनकम्‌, पृ.३ 

३. तदेव पृ.८ 

४. महाभाष्यम्‌ प्रत्याहाराहिनकम्‌, अ इ उ ण सूत्रे 
५. पस्पशाहिनिकम्‌--महाभाष्यम्‌, पृ. १० 
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७. लोचने 


CC-0. Lal Bahadur Shastri University, Delhi. Digitized by Sarvagya Sharada Peetham 


व्याकरणशास्त्रे ध्वनिविचार: ११ 


<< 


व्यज्जनाव्यापार:। द्वितीया व्युत्पत्ति अर्थपरकव्युत्पत्तिः तृतीया च व्यांपारवाचका। व्यापारशब्देनात्र उच्चारणं 
ग्राह्मम्‌। यथा अश्वशब्दोच्चारिते उच्चरितो वर्णः संस्काररूपेणात्मनि तिष्ठति। तत: अन्तिमवर्णोच्चारणपर्यन्तं 
पूर्ववर्णानामनुभवजन्यसंस्कार साहाय्येन ध्वनिरभिव्यज्यते। ध्वनिगतव्यञ्जनाव्यापारेण स्फोटो5भिव्यज्यते । 


उपासनीयं यत्नेन शास्त्रं व्याकरणं महत्‌। 
प्रदीपभूतं सर्वासां विद्यानां यदवस्थितम्‌।। 


वैयाकरणैः श्रूयमाणा: वर्णा: एव ध्वनिरित्यभिमन्यते। ध्वनिसिद्धान्तस्य प्रेरकः व्याकरणानां स्फोटवादः 
एव। वैयाकरणस्य सम्पूर्णा प्रक्रिया-स्फोटार्थ-स्फोटयति स्फोटसाधनं व्याकरणम्‌। सर्वेषामनुशासनीनातां योग्यता- 
सम्बन्धानां शब्दानां स्फुटति प्रमेयभूतमात्मानं ज्ञापयति । श्रोत्रेन्द्रियग्राह्य: स्फोटनामपदार्थः इतिभावः। अत्र भाष्यकारः 
शरोत्रोपलब्धिबु्धिनिर्ग्राह्म: प्रयोगेणाभिज्वलित: आकाशदेशशब्द:। भगवत्ता पतञ्जलिना शब्दः स्फोटरूपः 
ध्वनिश्च स्फोटस्य गुणोऽभिमतः। भेर्याधाते यथानुरणनं सोऽपि ध्वनि:। स्फोटो व्यङ्ग्यः, ध्वनिश्च व्यञ्जकः। 
स्पष्टमिदं तथ्यं स्फोटः नित्यः ध्वनिश्चानित्यः। उक्तमपि हरिणा- 


द्वावुपादानशब्देषु शब्दौ शब्दविदो विदुः। 
एको निमित्तं शब्दानामपरोऽर्थे प्रयुज्यते ।।` 


व्यक्तं पदं वैखरीवाणी सम्बद्धं अव्यक्तञ्च मध्यमावाणी सम्बद्धम्‌। युगपदेव मध्यमावैखरीभ्यां नादोत्पद्यते, 
तत्र मध्यमानादोऽर्थवाचकः स्फोटात्मकशब्दव्यञ्जकश्च। वैखरीनादो भेर्यादिनादवनिरर्थकः। मध्यमानादश्च सूक्ष्मतरः 
कर्णपिधाने जपादौ च सू्ष्मतरवायुव्यङ्गयः शब्दब्रह्मरूपः स्फोटव्यञ्जकश्च। तादृशः मध्यमानादव्यङ्गयः शब्द: 
स्फोटात्मको ब्रह्मरूपो नित्यश्च। व्यङ्ग्ार्थध्वनिः घण्टानुरणनमिव भवति व्याकरणदर्शने स्फोटः शब्देन स्थानप्रयत्नादिना 
वायुमण्डले संयोगविभागजेन य: शब्द उत्पद्यते स: एव ध्वनि:। अत्र भर्तृहरिणा निरूपितम्‌- 


यः संयोगवि भागाभ्या करणैरुपजन्यते। 
स: स्फोट: शब्दजाः शब्दा ध्वनयोऽन्यैरुदाहताः।।` 


शब्दानित्यत्ववादिनाम्‌ मतानुसारमत्र ध्वनिस्फोटयो: स्वरूपं स्पष्टीकृतम्‌। तै: कण्ठताल्वादिनां 
संयोगविभागाभ्याम्‌ उद्भूत: स्फोट: बाचकशब्दो वाभिमत:, शब्दजन्यशब्दा: एव च ध्वनय:। अल्पत्वमहत्त्वपरि- 
माणाभ्याम्‌ अमूर्तस्फोटो न सम्बद्धः, यतो हि ध्वनिपरिमाणेन स्फोटकालो न भिद्यते। हरिणा उक्तम्‌- 


वाक्यपदीयम्‌--ब्रह्मकाण्डम्‌ 
महाभाष्यम्‌--प्रत्याहाराहिनिकम्‌ ;अ इ उण्‌ सूत्र 
वाक्यपदीयम्‌ १/४४ 

तदेव १/१०३ 
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१२ शोध-प्रभा 


अल्पे महति वा शब्दे स्फोटकालो न भिद्यते। 
परस्तु शब्दसन्तानः प्रचयाप्रचयात्मकः।। 


वैशेषिकैः संयोगविभागशब्देन (ध्वनिना) शब्दस्योपत्तिरभिमता। वीचीतरङ्गन्यायेन शब्दो शब्दमुत्पादयति। 
कैश्चिद्‌ शब्दानित्यववादिभिः ध्वनिस्फोटयोः भिन्नस्वरूपं प्रतिपाद्यते यथा- 


दूरात्‌ प्रभेव दीपस्य प्रभा तु लक्ष्यते। 
घण्टादीनां च शब्देषु व्यक्तो भेदः स दृश्यते॥। 


यथा दूरत: प्रभासहितदीपस्य दर्शनेन मात्र प्रभैव लक्ष्यते तथैव शब्दोच्चारणेन ध्वनिसहितः व्यक्तस्फोटो 
नाभिव्यज्यते अपितु केवलं ध्वनिरेवानुभूयते। भेदोऽयं घण्टादीनां शब्देषु ध्वनिषु वा स्पष्टतः दृश्यते। भर्तृहरिणा- 


प्रत्ययैरनुपाख्येयैरग्रहणानुगुणैस्तथा । 
ध्वनिप्रकाशिते शाब्दे स्वरूपमव धार्यते।। 


अस्यां कारिकायां प्रत्येकं ध्वनिना यद्यपि स्फोटरूपं न लक्ष्यते अपितु विशिष्टम्‌, अनुपाख्येयं 
ज्ञानेनैवैतद्‌ अन्त्येन ध्वनिनैव स्पष्टस्वरूपं प्रतीतिर्जायते। परं पूर्वपूर्वध्वनयः स्फोटप्रतीतौ सहायकाः, नादेन 
उत्तरोत्तरध्वनौ विशेषभावना संस्कारो वोत्पद्यते, तदावृत्त्या च कार्योत्पत्तिः शकितिप्राप्यते। अत: उद्बुद्धसंस्कारयुतौ 
बुद्धौ अन्त्यध्वनिना सह स्फोटरूपशब्दस्य पूर्णज्ञानं प्राप्यते । 


व्याख्याकारैः हस्वदीर्घप्लुतग्रहणं प्राकृतध्वनेः कार्यम्‌, द्रुतमध्यमविलम्बितादिषु वृत्तिषु भेदग्रहणं वैकृत- 
ध्वने: कार्यम्‌ इति स्पष्टतः प्रतिपाद्यते। व्याकरणदर्शनेन प्राकृतध्वने: स्फोटेऽध्यारोपः, वैकृतध्वनेश्च 
स्फोटेऽध्यारोपः नाभिमतः। अतः वैयाकरणैः द्विविधः ध्वनिरभिमतः प्राकृतः, वैकृतश्च। उक्तमपि-- 


द्वावुपादानशब्देषु शब्दौ शब्दविदो विदुः । 
एको निमित्तं शब्दानाम्‌ अपरोऽर्थे प्रयुज्यते ।।' 


प्रकृतौ स्फोटे भवः प्राकृतः ध्वनिरिष्यते। प्राकृतध्वनिना सहैव स्फोटस्य प्रतीतिर्जायते अतः प्राकृत- 
ध्वनिसदूश एव स्फोटः एतद्विपरीतं प्राकृताज्जातः विकृतिविशिष्टः वैकृतः ध्वनि: प्राकृतध्वन्योद्भूतः द्रुतवृत्त्यादिभिः 
विकारैः विशिष्टः, चिरकालस्थायी स्फोटानभिव्यञ्जको ध्वनि: वैकृत एव। यद्यपि भर्तृहरिणा नादध्वनिश्च 
समानार्थे एव प्रयुक्तौ तथापि नाद एव ध्वनिविवर्तः इति परिलक्षितम्‌। अथवा वैकृतध्वनिरेव नाद:। एवं यथा 


१. वाक्यपदीयम्‌ १/१०३ 
२. तदेव १/१०४ 

३ तदेव १/८३ 
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व्याकरणशास्त्रे ध्वनिविचार: १३ 


प्राकृतध्वनि: स्फोटमभिव्यञ्यति तथैव वैकृतध्वनिना चिरं तद्विषयकं स एवायम्‌ इति बुद्धिर्जायते। उक्तमपि-- 


“स्फोटः शब्दो ध्वनिस्तस्य व्यायामादुपजायते'” वैकृतध्वनिसम्बद्धो$पि स्फोटः तद्धिन्नः एव तस्य 
देशकालमपि नाभिव्यज्यतेऽनेन। यथा- 


वैकृतं समतिक्रान्ता मूर्तिव्यापारदर्शनम्‌। 
व्यतीत्यालोकतमसी प्रकाशं यमुपासते ।।' 


विद्वदभिः वैकृतध्वनिसम्बद्धदेशकालानुभवः स्फोटेऽनध्यारोपणेनैव आलोक अथवा प्राकृतध्वनिं तमोमयीं 
वैकृतध्वनिं पृथक्तया स्थितं प्रकाशं स्फोटम्‌ अर्थप्रकाशकं शब्दब्रह्मतत्त्वं वानुभूयते। स्पष्टमिदं यत्‌ स्फोटः एक 
एव ध्वनिभिन्नश्च वर्तते। उक्तमपि-- 


शब्दस्योर्ध्वमभिव्यक्तेर्वृत्तिभेदे तु वैकृताः। 
ध्वनयः समुपोहन्ते स्फोटात्मा तेर्नभिद्यते ।। 


भर्तृहरिमतानुसारं ध्वनिना स्फोटात्मा न भिद्यते, कैश्चिदाचायै: ध्वनिस्फोटयोरविभक्तरूपेण ग्रहणं 
कृतम्‌, अन्यैश्चाचार्य: स्फोटस्याभिव्यक्तिकाले ध्वनेरसंवेयत्वं, अपरैश्चाचार्येः ध्वनिग्रहणः स्वतन्त्रः, स्फोटा- 
वधारणारहित: एवेति उल्लिखितम्‌। भाष्यकारेण, तपरसूत्रे प्रतिपादितम्‌- 


एवं तर्हि स्फोटः शब्दः। ध्वनिः शब्दगुणः। 
ध्वनिः स्फोटश्च शब्दानां ध्वनिस्तु खलु लक्ष्यते। 
अल्पो महांश्च केषाञ्चित्‌ उभयं तत्‌ स्वभावतः।।' 


भेर्याघातवत्‌ केवलं वक्तुः चिराचिरवचनात्‌ वृत्तयो विशिष्यन्ते। वर्णं स्फोटो वा तु निश्चितः अवस्थितो 
वा। 


संक्षेपतः ध्वनिविषयकं वैयाकरणचिन्तनानुसारं लोके व्यवहारकर्तृषु पदार्थबोधकरूपे प्रसिद्धः, 
श्रोत्रेन्द्रियग्राह्मत्वात्‌ वर्णरूपध्वनिसमूहो5स्ति। सोऽपि शब्दशब्देन वाच्या, ध्वनेरस्यार्थबोधकता लोकेपरिलक्षते 
वैयाकरणैश्च ध्वनिरयमेवान्वाख्यातः। 


वाक्यपदीयम्‌ १/३२ स्वोपज्ञवृत्तिः 
तदेव १/१९ 

तदेव १/७८ 

असू. १/१/७० 

महाभाष्यकम्‌ अ.सू. १/१/७० 
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वेदे वनस्पतिविज्ञानम्‌ 


प्रो० रमेशचन्द्र दाश शर्मा 


इह हि सकलतत्त्वविजृम्भिते संस्कृतवाङ्मये स्वाभिलषिततथ्यमन्विष्यमाणो जनो नूनं 
प्रतिपद्यतेऽभीष्टम्‌। अस्माकं भारतीयानां सर्वस्वभूताः खलु वेदा: निखिलतत्त्वनिधय: सन्तः राराजन्ते 
भारतभुवि। सर्वं वेदे प्रतिष्ठितमिति स्मृतिवचनानुसारं सर्वशास्त्राणि दर्शनानि च वेदैः सम्बन्धमभिधा- 
यात्मानं धन्यं मन्यन्ते। यदिहास्ति तदन्यत्र यन्नेहास्ति न तत्क्चिदित्युक्तिः न केवलं महाभारतपुराणं 
सम्बध्नाति अपि तु समग्रं संस्कृतवाङ्मयमपि बोधयति। अथर्ववेदस्योपवेद आयुर्वेदः भौतिकारिष्टनिवृत्तये 
विहितमणिमन्त्रौषध्यादिषूपायेषु औषधिपक्षमेब प्रबलं परिपुष्णाति। औषधं नाम ओषो धीयतेऽत्रेति 
(ओष+धा+कि) ओषधिः। ओषधेरिदमौषधम्‌। ओषः प्लोषो दीप्तिर्वा धीयतेऽत्र वौषधम्‌। यास्कमतेन 
तु ओषधय ओषद्धयन्तीति वा। ओषत्येना धयन्तीति वा। दोषं धयन्तीति वा। (निरुक्त ९.३.२८) 


ओषध्यो जातिमात्रेस्युः, अजातौ सर्वमौषधम्‌ (अ.को.वनौ.श्लो. १३५) जातिग्रहणेन ओषध्यः 
फलपाकान्ता इति सामान्यपरिभाषा गृह्यते। तथा55ह मनुः- 


उद्भिजा: स्थावरा ज्ञेया बीजकाण्डप्ररोहिणः। 
ओषध्यः फलपाकान्ताः बहुपुष्पफलोपगाः।। 


यत्र जातिग्रहणं नेष्टं तत्र रोगनाशकत्वेनोषधनाम्ना ग्रहणम्‌। ओषधेः अन्वर्थगुणन्तु सर्वेषु 
पुष्पयुक्तफलपाकान्तेषु तदितरवनस्पतिष्वपि दृश्यते। वनस्पतयस्तु- 


अपुष्पाफलवन्तो ये ते वनस्पतयः स्मृताः। 
पुष्पिणः फलिनश्चैव वृक्षास्तूभयतः स्मृताः।।: 


वानस्पत्यः फलैः पुष्पादित्यमरकोशवचनात्‌ (वनौ. व. श्लो. ६) वनस्पतौ भव: ओषधिः 


१. मनु. १.४६ 
२. तदेव १.४७ 
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वेदे वनस्पतिविज्ञानम्‌ १५ 


जातीय: एव वानस्पत्यो भवति। वनस्पतिस्तु तैरपुष्पाद्भवति। क्कचिद्‌ वृक्षमात्रेडपि वनस्पतिशब्द: 
प्रयुज्यत इति मेदिनी। तथा हि महाभारते उच्यते- 


कर्थ नु शाखास्तिष्ठेरन्‌ छिन्नमूलेवनस्पतौ' 


चतुर्वेदान्तर्गतेषु मन्त्रभागेषु ब्राह्मणभागेषु च वनस्पतिशब्द: भूयः समागच्छति। तत्र प्रकरणभेदेन 
वनस्पतिशब्दस्य विभिन्नप्रकाराः अर्थाः प्रतिपाद्यन्ते। तत्र निरुक्ते यथा - तत्को वनस्पतिः? यूप इति 
काथक्यः। अग्निरिति शाकपूणिः। (८.३.१९) तत्रोदाहरणम्‌- 


अञ्जन्तित्वामध्वरे देवयन्तो वनस्पते मधुना दैव्येनः 
देवेभ्यो वनस्पते हवींषि हिरण्यवर्ण प्रदिवस्ते अर्थम्‌ः 


अग्नेर्वाचकः तनूनपाच्छन्दव्याख्यावसरे यास्कः कथयति, तता अन्तरिक्षे ताभ्य ओषधिवनस्पतयो | 
जायन्ते। ओषधिवनस्पतिभ्य एष जायते। 


इमे वनस्पतयोऽन्तः सञ्ज्ञोपेताः जगतां हितसाधकाः मानवजातेः परिपालकाः भवन्ति। तथा हि 
श्रुतिर्भवति- '“ अश्सन्नूर्ज पर्वते शिश्रियाणामद्भ्य ओषधीभ्यो वनस्पतिभ्योऽधि सम्भृतं पयः'' अत्रापि 
वनस्पतिभ्य एष जायते। वनानां काष्ठानामन्तः स्थितः सन्‌ तेषां परिपालको भवतीति पार्थिवाग्निरत्राभिप्रेतः। 
अयमेव काष्ठस्थः यज्ञेषु अरणीभ्यामश्वत्थशमीभ्यां मथ्यमानो जायते। अत एवोच्यते वानस्पत्योऽग्निरिति। 
काष्ठेऽप्यग्निर्भवतीति वेदेभ्य एव ज्ञायते। कोटिल्यार्थशास्त्रानुसारं मणीनां चत्वारो भेदा भवन्ति। 
'' खनिः स्त्रोतः प्रकीर्णञ्च योनयः'' (प्रकरणम्‌ ३९) इत्युक्तम्‌। खनिजः, सामुद्रिकः प्राणिजः, वनस्पतिजश्चेति 
मणे: चत्वारो भेदा:। एषु कन्द-मूल-फलादिभिः रसक्रियया निष्पन्ना गुटिका वानस्पत्यः मणिपदेनोच्यते। 


वैयाघ्रो मणिर्वीरुधां त्रायमाणोऽभिशस्तिपाः। 
अमीबाः सर्वारक्षास्यपहन्त्वधिदूरमस्मत्‌*।। 


हीरा-पुष्पराग-स्फटिकादयो मणयः खनिजाः। प्रबालमुक्तादयः समुद्रजाः। गजमुक्तसर्पमण्यादयः 
प्राणिजाः। उपर्युक्ताथर्ववेदीयमन्त्रेण वानस्पत्य को लाभो भवतीति प्रतिपाद्यते। मनसि प्रसन्नता, 


महाभारतम्‌ १.१.४१.१६ 
ऋ. ३.८.१ 

क्र. ४.१३.७ 

अ.वे. ८.७.१४ 
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१६ शाध- प्रभा 


स्वस्थस्वास्थ्यलाभ:, निरोगत्वम्‌, विषनिवारणनित्यादयो लाभाः भवन्ति। सुश्रुतसंहितायामुच्यते- 


मुक्‍ताविद्रुमवज़ेन्द्रवेडूर्यस्फाटिकादय:। 
चक्षुष्यामणयः शीला लेखनाविषसूदना:।। 
पवित्राधारणीयाश्च पाप्मालक्ष्मीमलापहा:।।'* 


वानस्पत्यमणीनां सम्बन्धे कौटिल्यस्येदं वचनं द्रष्टव्यम्‌- 
जीवन्तीश्वेतामुष्ककपुष्पवन्दाकानामक्षीवेजातस्य अश्वत्थ्स्य मणिः सर्वविषहर:।।* 


सुश्रुतसंहितायां कल्पस्थाने मूषिका (आखुकर्णी द्रवन्ती) अजशृङ्गी (अजरुहा) ओषधीनां 
हस्ते धारणेन बन्धनेन वा विषयुक्तस्यान्नस्यापि विषं निर्बलं भवति। यथा- 


मूषिकाऽजरुहा वापि हस्ते वध्वा तु भूपतेः। 
करोति निर्विषं सर्वमन्नं विषसमायुतम्‌।।१ 


वानस्पंत्यमणीनां धारणं कण्ठे कर्णे सिरशि मणिबन्धे करिप्रदेशे अङ्कुल्यां च क्रियते। 
अलक्ष्मीघ्न्योऽपि वनस्पतिर्भवति। सर्वभयनिवारकत्वादस्माकं भारतवर्षे मातरः शिशूनां सर्वतो भावेन 
सरक्षणाय कुदृष्टिनिवारणाय च कट्यां गले च वनस्पतीनां धारणं कारयन्ति। न केवलं मनुष्याणामेव 
रक्षां कुर्वन्ति अपि तु पशूनामपि। अत एवाद्यापि ग्रामीणाः घोटकवलिबर्दादीनां पशूनां रक्षायै अपि 
गलप्रदेशे वनस्पतीनामोषधीनां च धारणं कारयन्ति। 


अथर्ववेदे एकोनविंशतिकाण्डस्यैकत्रिंशत्तमे सूक्ते औदुम्बरवनस्पतेः मणिरूपेण महत्त्वं प्रतिपाद्यते | 

एवमेव जङ्गिडशतावरौधीनामपि वर्णनं प्रभूतं मिलति। ऋग्वेदे सोमस्य वनस्पतिरूपेण महत्वं प्रतिपाद्यते 
वनस्पतिं पवमानमध्वा समङ्रिध धारया 

औदुम्बरवनस्पतेः प्रभावः- | 
म ~ 

उदुम्बरो वनस्पतिः वृक्षरूपेण भवति। वृक्षं समन्ततः फलानि भवन्ति। फले बटवृक्षवत्‌ 
बहुवीजाः भवन्ति। प्रसूतायाः स्त्र्या: दुरधसम्वर्धनायास्य वनस्पतेस्त्वक्‌ जलेन पिष्ट्वा पानं क्रियते। 
सुश्रुतसंहिता अ.४६.वर्ग १८ 
अर्थशास्त्रम्‌ अधि. १४/प्र.१७९ 


सु.सं. १.७७ 
अथर्ववेदे ९.५.१० 
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वेदे वनस्पतिविज्ञानम्‌ 


१७ 


१-उदुम्बरमूलं विधिना गृहीत्वा कुट्टनेन रसं सम्पाद्य तत्र सितोपलां सम्मिश्रूय प्रतिदिनं प्रात: 
सायं च यदि पीयते तर्हि सर्वविधप्रमेहस्य शान्तिर्भवति। 


२-ब्रणस्य शीश्रशमनाय उदुम्बरस्य त्वक्‌ पिष्ट्वा लेपनेन शीघ्रलाभो भवति। 


३-उदुम्बरस्य पत्रं त्वक्‌ चोभयोः पाकं कृत्वा क्काथजलेन यदि क्षतस्थानं प्रक्ष्याल्यते नर्हि 
क्षतस्थानं शीघ्र पूर्यते। 


४-उदुम्बरस्य फलं घृतेन भृष्ट्वा भक्षणेन शुक्रवृद्धिर्भवति। 


५-उदुम्बरवृक्षमूले यदि अस्थिरगर्भा स्त्री प्रतिदिनं सायंकाले घृतदीपं प्रज्वालयति तर्हि 
तस्याः गर्भः स्थिरो भवति। 


६-शनिवासरे रविवासरे वा यथाविधि उदुम्बरस्य मूलमानीय यदि स्त्री कट्या: वामपार्श्वे 
धारयति तर्हिं श्वेतप्रदररुजः अनियमितत्ऋतुदोषस्य च निवारणं भवति। 


७-गृहस्यारिष्टशान्तये पुष्यनक्षत्रे उदुम्बरमूलमानीय गृहे स्थापयेत्‌। 
८-सर्वभयनिवारणाय तन्मूलं दक्षिणहस्ते धारणं कुर्यात्‌। स्त्री च वामहस्ते। 


९-शरदि कस्मिन्नपि शनिवारे उदुम्बरमूलमानीय यदि क्षेत्रे निखन्यते तर्हि धान्यादि 
शस्यानां बृद्धिर्भवति। कृत्यानाशार्थमप्यस्योपयोगो भवति। यथा अधथर्ववेदे- 


करीषिणी फलवतीं स्वधासिरां च नो गृहे। 
औदुम्बरस्य तेजसा धातापुष्टि दधातु मे।।' 


उपमौदुम्बरो मणिः प्रजया च धनेन च। 
इन्द्रेण जिन्वितो मणिरामागन्‌ सहवर्चसा।।१ 


वनस्पतीन्‌ वानस्पत्यानोषधीरुत वीरुधः। 
गन्धर्वाप्सरसः सर्पान्‌ देवान्‌ पुण्यजनान्‌ पितृन्‌।।१ 


१. अ.वे.१९.३१.३ 
२. अ.वे. १९.३१.७ 
३. अ.वे. ११.९.२४ 
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हर शोध-प्रभा 


जीवनस्य मूलसंस्कारभूते सीमन्तोन्नयनसंस्कारे वनस्पतीनां प्रयोगः बाहुल्येन भवतीति गृह्यसूत्रेषु 
द्रष्टुं शक्यते। पारस्करगृह्यसूत्रे यथा- 

'' पश्चादग्नेभ॑द्रपीठ उपविष्टायां युगमेन सटालुग्रप्सेनौदुम्बरेण त्रिभिर्दर्भपिञ्जूलेस्त्रेण्या शलल्या 
वीरतरशङ्कुना पूर्णचात्रेण च सीमन्तमूर्ध्वं विनयति भूर्भुवः स्वरिति।।' (१.१५) तत्र मन्त्रो भवति- 
(५ अयमूर्जावतोवृक्ष ऊर्ज्जीव फलानी भवेति। अनेन उदुम्बरवृक्षवत्‌ सर्वत्र त्वं फलयुक्ता भवेति 
मन्त्रमुखेनाशीर्दीयते।'' 

उलूखलमुशलाभ्यां निष्पन्नेषु तण्डुलेषु जीवनीयतत्त्वस्योदयः रूज: निरोधस्यापि शक्तिरायातीति 
अथर्ववेदीयमन्त्रेषु प्रतिपाद्यते। यथा- 

अयं ग्रावा पुथुबुध्नो वयोधाः पूतः पवित्रैरपहन्तु रक्षः। 
आरोह चर्म महि शर्म यच्छ मा दम्पती पौत्रमघं नि गाताम्‌।। 
वनस्पतिः सह देवैर्न आगान्‌ रक्षः पिशाचाँ अपवाधमानः। 

य उच्छ्यातै प्रवदाति वाचं तेन लोकाँ अभि सर्वाञ्जयेम।।' 
वानस्पत्य उद्यतो मा जिहिसीर्मा तण्डुलं विशरीर्देवयन्तम्‌। 
विश्वयचा घृतपृष्ठो भविष्यन्सयोनिर्लोकमुप याह्योतम्‌।। 
वर्षवृद्धमुयच्छशूर्पं तुषं पलावानपवद्‌ विनक्तु। 

त्रयो लोकाः संमिता ब्राह्मणेन द्यौरेवासौ पृथिव्यन्तरिक्षम्‌।।` 

इतोऽप्यग्रे तण्डुलशोधकाः निष्पादका वा बहवो मन्त्राः सन्ति ते तत्रैव द्रष्टव्याः। शुक्लयजुर्वेदेऽपि 
' बृहदुग्रावासि वानस्पत्यः'' (१.२९) मन्त्रः तण्डुलनिष्पादनप्रसङ्गे समागच्छति। उलूखलमुशलाभ्यां 


निष्पन्नेषु तण्डुलेषु यादृशं जीवनीयतत्त्वं तिष्ठति न तथा यन्त्रनिष्पादिततण्डुलेष्विति वनस्पतीनामेच 
प्रभावः। 


वनस्पतीनामुपयोगः जीवने केषु स्थलेषु भवति इत्यादि विषयजातम्‌ अथर्ववेदीय वनस्पतिसूक्ते 
सविस्तर प्रतिपाद्यते। यथोदाहरणम्‌- 


१. अ.वे. १२.३.१४-१५ 
२. आ.वे. १२.३.१८-१९ 
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वेदे वनस्पतिविज्ञानम्‌ १९ 
इमां खनाम्योषधिं वीरुधां बलवत्तमाम्‌। 
यया सपत्नीं बाधते यया सम्बिन्दते पतिम्‌।।' 


स्वाभीष्टलाभार्थ वनस्पतीनामुपयोगो भवति। यदि विधिना तस्य ग्रहणं क्रियते तर्हि पूर्णलाभाय 
भवति। विधिमुत्सृज्य ग्रहणेन तत्र लाभो न भवति। अकरणान्मन्दकरणं श्रेयः इति न्यायवत्‌ यत्किञ्चिद्वा 
फलकर भवति। 


वनस्पतीनां (ओषधीनां) ग्रहणविधिः। 
दिव्यौषधीनां बहवः प्रभेदा वृन्दारकाणामिवविस्फुरन्ती। 
ज्ञात्वेति सन्देहमपास्यधीरैः सम्भावनीया विविधप्रभावाः।। 
ग्रहणमन्त्र:- 
३% नमस्तेऽमृतसम्भूते बलवीर्यविवद्धिनी। 
बलमायुश्च मे देहि पापेभ्यो त्राहि दूरतः।। 


येन त्वां खनते ब्रह्मा येन त्वां खनते भृगुः। 
येन इन्द्रोऽथ वरुणस्तेन त्वमुपचक्रमे।। 


तेनाहं खनयिष्यामि मन्त्रपूतेन पाणिना। 
उत्तिष्ठ देविकल्याणि मम कार्यकरी भव।।२ 


औषधीनां ग्रहणमपवित्रस्थानेभ्यो न करणीयम्‌। शमशान, भस्मकेशादि अमेध्यपदार्थेः प्रकीर्णभूम्याः 
ओषधिग्रहणं न फलाय कल्पते। ब्रह्मणः सृष्टावस्मिन्‌ अव्यर्थप्रभावोऽस्ति समेषामोषधिवनस्पतीनाम्‌। 
अतएवोच्यते- 
अमन्त्रमक्षरं नास्ति नास्त्यमूलं वनस्पतिः। 
अयोग्यः पुरुषो नास्ति योजकस्तत्र दुर्लभः।। 


ओषधीवनस्पतीनां सर्वविधमङ्गलविधायकत्वमस्त्येव। अतएव वेदे “द्यौः शान्तिः'' इति मन्त्रप्रसङ्गे 
'' वनस्पतयः शान्तिरि ''त्युच्यते। स्वस्थजीवनयापनाय सकलदोषशून्यस्य पर्यावरणस्यावश्यकता भवति। 


१. अ.वे. ३.१८.१ 
२. वनमौषधिविज्ञान पृ.२. 
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२० शोध-प्रभा 


अतएव वेदमन्त्रे उच्यते- 


मधुवाता ऋतायते मधुक्षरन्ति सिन्धवः। 
माध्वीर्नः सन्त्वोषधीः।। 


मधुनक्तमुतोषसो मधुमत्पार्थिवं रसः। 
मधुद्यौरस्तु नः पिता।। 


मधुमान्नो वनस्पतिर्मधुमाँ अस्तु सूर्यः। 
मध्वीर्गावो भवन्तु नः।।' 


य... 
१ शु.य. १३.२७-२९ 
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साम्ना महत्त्वम्‌ 
डॉ० रामराज उपाध्याय: 


“साम्नां महत्वम्‌” इति विषयमङ्गीकृत्य निबन्धममु प्रस्तौमि सुविज्ञ विद्वज्जनानां पुरतः। 
प्रथमस्तावत्‌ जिज्ञासा सञ्जायते यत्‌ “ वेदानां सामवेदोऽस्मि” उक्तिरियं कथं भगवताश्रीकृष्णेनोक्तम्‌? 
किमस्त्यस्य रहस्यम्‌? एवं तु सिद्धमस्ति यत्‌ भगवतः श्रीकृष्णस्य वचने गुह्यमस्ति गंभीररहस्यम्‌। यतोहि 
जानन्ति सर्वे, भवन्ति चत्वारो वेदाः। ऋग्यजुस्सामाथर्वाशच। ऋग्वेदः न केवलमस्त्यादि वेद्‌, अपितु 
आदिमः ग्रन्थोस्त्ययं संस्कृतवाङ्मयस्य। अर्थात्‌ वेदेषु प्रथमस्थाने स्थितोऽस्ति ऋग्वेद:। द्वितीयस्थान- 
मस्ति यजुर्वेदस्य। अनन्तरमागच्छति सामवेदः। इतोऽपि सामानि विषये छान्दोग्योपनिषदि प्राप्यते- 


“ऋच्यधूठं साम गीयते” 


अर्थात्‌ ऋचोपर्याधारितोऽस्ति सामगायनः। एवमप्यस्ति सामवेदे ये मन्त्राः सन्ति ते सर्वे 
ऋग्वेदस्यैव मन्त्रास्सन्ति। केवलं सप्तपञ्चाशत्‌ मन्त्रा एव पृथक्भूतास्सन्ति। एतत्सर्वं दृष्ट्वा प्रतीयते यत्‌ 
वेदेषु ऋग्वेदोऽस्ति मुख्यः। परञ्च “वेदानां सामवेदोऽस्मि” इत्युक्ति अस्य स्पष्टीकरणं न करोति। 
अपितु सामवेदस्य एव प्रामुख्यं ज्ञापयति। अयं साम्नां महत्ववशात्‌ एवाभवत्‌। एतदर्थमावश्यकमस्ति 
साम्नां महत्वस्य विवेचनम्‌। कारणेनानेन वेदानां सामवेदोऽस्मीति भगवता कृष्णेनोक्तम्‌। इति मे 
प्रतिभाति। कि तत्र प्रमाणम्‌? इति विचार्यते- 


प्रकरणेऽस्मिन्नादौ सामवेदस्यार्थोपरि चिन्तनं कुर्मः। वेदशब्दस्यार्थे नास्त्यत्रावश्यकता बहुकथनस्य। 
संक्षेपतो उक्तिरियमेवास्ति- 


'सत्तायां विद्यते ज्ञाने वेत्ति विन्ते विचारणे। 
विन्दते विन्दति प्राप्तौ श्यन्लुकश्नम्शेष्विदं क्रमात्‌।। 


वेदशब्दस्याथोंऽस्त्यतिमहत्वपूर्णम्‌। परन्त्वत्र सामशब्दस्य कोऽर्थः। अस्त्ययं मुख्यविषयः। 
विषयेऽस्मिन्‌ “साम” शब्दस्य सिद्धये “सा + अम" इति व्युत्पत्याधारीकृत्य “सा” शब्दस्यार्थः 
“ऋचा” तस्या “अम” शब्दस्यार्थः “स्वरः” भवति। अर्थात्‌ सा एव ऋचा यस्योपरि स्वरारोहणं भवितुं 
शक्यते तस्या एव नामास्ति साम। अनेन प्रुकारेण ऋक संबंधी स्वरप्रधानगायनमस्ति साम। 


१. सिद्धान्तकौमुदी, चुरादीगणः, पृष्ठ-४२१ 
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शोध-प्रभा 


२२ 
सा च 'अमश्चेति ततः साम्नः सामत्वम्‌। 
तया सह सम्बद्धः अमो नाम स्वरः यत्र वर्तते तत्साम।। 
साम्न अर्थमस्ति गायनः। या ऋचा: विशिष्टगानपद्धत्या गीयते तत्साम। अपरस्मिन्नस्थले 
प्राप्यते- 


“गीतिषुः सामाख्या” 


सामसंज्ञा गायनस्य एवास्ति। वास्तविकरूपेणास्य सम्बन्धो भवत्याभ्यान्तरः। भारतीयसास्कृतिक- 
परम्परायामाभ्यान्तरस्य स्थानमस्त्यत्युत्तमम्‌। आभ्यान्तरेण एव साक्षात्‌ आसन्नोऽस्ति गायनविद्या। अर्थात्‌ 
देवतानां प्रसन्नतार्थमेवाविर्भूतोऽभूतः साम्नः। छान्दोग्योपनिषदि एवमपि प्राप्यते यत्‌ वाक्‌ व्यवहारः 
सन्निहितोऽस्ति ऋचायाम्‌। या ऋचा सारस्वरूपा सन्निविष्टास्ति तस्या एव नामास्ति साम। अर्थात्‌ 
वाण्यस्ति “ऋक” तर्हि तस्य “प्राणः” अस्ति साम। साम्नां सञ्चालनं निर्दिष्टा: भवन्ति स्वरमाध्यमे:। 
अस्तु साम्नः सर्वस्वमस्ति स्वरः। विषयेऽस्मिन्‌ प्राप्यते- 


का साम्नो *गतिरिति। स्वर इति होवाच।। 


साम्नः गति का? स्वरोऽस्त्युत्तरम्‌। स्वरमण्डलोपर्याधारितो ऽस्ति सामगायनस्य प्रक्रिया। 
स्वरमण्डलानि कानि? विषयेऽस्मिन्‌ प्राप्यते- 


सप्त“स्वरास्त्रयो ग्रामाः मूर्च्छनास्त्वेकविंशतिः। 
ताना एकोनपञ्चाशत्‌ इत्येतत्स्वरमण्डलम्‌।। 


सप्तस्वराः भवन्ति। अस्त्ययमस्पष्टम्‌। के के सप्तस्वरा: 


षड्जश्चः ऋषभश्चैव गान्धारो मध्यमस्तथा। 
पञ्चमो धैवतश्चैव निषादः सप्तमः स्वरः।। 


जङ्जः, ऋषभः, गान्धारः, मध्यमः, पञ्चमः, धैवतः निषादश्च। इमे एव सन्त्याधुनिकाधार- 


१. बृहदारण्यकोपनिषदि - १।३।२२ 
२. जैमिनिसूत्रे - २।१।३६ 

३. छान्दोग्योपनिषदि - १।८४ 

४, नारदीयशिक्षायाम्‌ 

५. तदेव 
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भूतगानपरम्पराया: रहस्यम्‌। विषयस्यास्य प्रमाणीकरणे एतेषां स्वराणामाद्यक्षरस्य प्रयोगो विशिष्टरूपेण 
दरिदृश्यते। यथा-षड्जद्वारा सा, क्रषभद्वारा रे, गान्धारद्वारा ग, मध्यमद्वारा म, पञ्चमद्वारा प, धैवतद्वारा 
ध, निषादद्वारा नि, शब्दस्योत्पत्तिः सञ्जायते। तदा एव “सा रे ग म प ध नि सा” प्रादुर्भूयते। 
गानपरम्परायामेषां महत्ता विषये लेखनस्य नात्रावश्यकता। ऐषां सर्वेषामुच्चारणस्थानान्यप्यत्र निगदितानि। 
षड्जस्योच्चारणस्थानानि नासिका, कण्ठ, तालु, हदय, जिह्वा, दन्तास्सन्ति। ऋषभस्योच्चारणं नाभ्योद्भूत- 
वायुमाध्यमेन कण्ठे शिरसि च संघर्षानन्तरमागच्छति। 

एवमस्ति सिद्धं यत्‌ स्वरविधानपुरस्सरोच्चारणेन मोद: सञ्जायते। परञ्च विशिष्टरूपेण कस्य 
स्वरस्योच्चारणेन कः प्रसन्नो भवति? अस्यापि विधानं लिखितमस्ति। यथा षड्जस्वरोच्चारणेन देवानां 
तृप्तिर्भवति। ऋषभस्वरोच्चारणेन ऋषयः तृप्तानुभूयन्ते। गान्धारस्वरेण पितरः तृप्यन्ति। मध्यमस्वरोच्चारणेन 
गन्धर्वाः तृप्यन्ति। पञ्चमस्वरोच्चारणेन देवा: पितरः ऋषयश्च तृप्यन्ति। धेवतस्वरेण यक्षानां तृप्तिर्भवति। 
तथा निषादस्वरोच्चारणमाध्यमेन भूतसमुदायानां तृप्तिर्भवति। एवं प्रतिभाति सप्तस्वराणामन्तर्गते एव 
सर्वषां तृप्तिः सञ्जायते। अनेन कारणेन एव स्वरविधानपुरस्सरोच्चारणेन सर्वे प्रसन्नाः भवन्ति। 
श्रीमद्भागवते गोपीगीतं प्राप्यते। स्वरपूर्वकोच्चारणेन गावोऽपि, पक्षिणोऽपि सावधानतया शृण्वन्ति 
आनन्दमनुभवन्ति च। एवमस्ति तत्र लिखितम्‌। एवमपि श्रूयते सम्यकोच्चारणविधानेन वृष्टि्भ॑वति। 
नास्त्ययमसत्यम्‌। तर्हि सिद्धमस्त्ययं सर्वजनकल्याणयुक्तस्वराः कभ्य उत्पद्यन्ते? अयमस्त्यति महत्वपूर्णम्‌। 
सर्वेषां स्वराणामधिपतयस्सन्ति। यथा-षड्जनाम्नः स्वरस्याधिपतिरस्त्यग्निः। ऋषभस्वरस्याधिपत्यस्ति 
ब्रह्मा। गान्धारस्वरस्याधिपोऽस्ति सोमः। मध्यमस्वरस्याधिपोऽस्ति विष्णुः। पञ्चमस्वरेश्वरस्य नामास्ति 
नारदः। धैवतनिषादश्चाधिपतिरस्ति तुम्बुरुः। स्वाभाविकमस्ति तत्सम्बन्धी स्वरदेवताः स्वराणामुच्चारणे 
प्रसन्ना: भवन्ति। तेनेव प्रकारेण स्वरागमनस्थानान्यपि निर्धारितानि सन्ति। मयूरात्‌-षङ्जः, गोम्यः-ऋषभः, 
अजाया:-गान्धारः, क्रोञ्चात्‌-मध्यमेत्यादि स्वराः प्रादुर्भूयते। स्वराणां प्रदर्शने अति महत्वपूर्णमस्त्ययम्‌। 
यथा षड्जस्वरप्रदर्शने “मयूरपक्षी” इव गायनं भवति। इत्थं सर्वेषां प्रदर्शनं क्रियते। येषां समेषां विषये 
सामवेदे अथवा सामवेदीय ब्राह्मणेषु सर्वा व्यवस्था प्राप्यते। 


ततो स्वरस्यापरपक्षोपर्यपि चिन्तयामः। योगानुसारेण जीवानामतिमहत्वपूर्णा क्रियास्ति “ शवसनम्‌”, 
या स्वरोपरर्याधारितास्ति। सामान्यसांसारिकेषु जनेष्वस्य क्रमः स्वयमेव सञ्चल्यते। परन्तु योगपुरुषाः 
साधकाश्चास्य क्रमान्तरालं नियम्यव्युत्कृष्टक्षमता प्राप्नुवन्ति। योगशास्त्रानुसारेण दक्षनासिकया प्रवहमाना 
वायु पिङ्गलेति नाम्ना प्रसिद्ध। वामनासिकया प्रवहमाना वायु इडेति नाम्ना प्रसिद्धा। पिङ्गलास्वरस्यापरनामास्ति 
सूर्यस्वरः तथा इडास्वरस्यापरनामास्ति चन्द्रस्वरः। द्वाभ्यां नासाछिद्राभ्यां प्रवहमाना वायुः सुषुम्ना इति 
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नाम्ना प्रसिद्धास्ति। सुषुम्नास्वरस्यापरनामास्ति रिक्तस्वरः। शरीरे इडापिङ्गलयोः संतुलितसञ्चालनं तेन 
प्रकारेणैवावशयकमस्ति येन प्रकारेणावश्यकमस्ति चन्द्रसूर्ययोः सन्तुलितं सञ्चालनम्‌। चन्द्रसूर्ययो सम्यक्‌ 
असचालनं प्रत्यक्षरूपेण प्रकृतिं प्रभावितं करोति। प्रसिद्धमस्ति विषयेऽस्मिन्‌ हनुमतः पराक्रमः। ते 
प्रात:कालीनसूर्यस्याहारं कृतवन्तः। तदा इन्द्रोक्तम्‌-राक्षसः प्रतिभात्ययम्‌। प्रकृतिप्रतिकूलानुचरणेन एव 
राक्षसाः भवन्ति। इदानीमपि पर्यावरणव्यवस्थां प्रत्यानुकूलाचरणं न कुर्वन्ति तेऽपि सन्ति राक्षसाः। तदा 
ते हनुमन्तं वज्रेण प्रहारितवन्तः। तदा पवनसुतस्य ठुठी वक्रगाभवत्‌। हनु शब्दस्यार्थोऽप्यस्ति ठुठी। 
एतदर्थमेव ' हनुमान्‌’ इति संज्ञया ते अभिहिताः। अस्माकमप्याशयोऽस्त्यत्यत्र सूर्यचन्द्रयोः सम्यक्‌ 
सञ्चालनं स्वस्थ्यजनानां कृते अत्यावश्यकमस्ति। 

नादस्वरज्ञा: वदन्ति पिङ्गलास्वरः जनेषु उष्णतीव्रचंचलोद्वेगोग्रकामोत्तेजित्यादीनां वर्धनं करोति। 
एतादुशाणां कार्याणां संपादनार्थे विख्यातमस्त्यस्य स्वरस्योपयोगित्वम्‌। इडास्वरः जनेषु शीत-शान्ति-सृजन- 
ज्ञानार्जन-व्यापारिको क्षमतेत्यादीनां वर्धनं करोति। एतादुशाणां कार्याणां सम्पादनार्थमत्योपयोग्यस्तीडा। 
सुषुम्नया योगिकसिद्धयः, कुण्डलिनीजागरणम्‌, मोक्षं, समाध्यादिकञ्चावाप्यते। 


अनेन प्रकारेणातिविशिष्टस्वराणां सन्निवेशनमस्ति साम। पार्श्वेषां साम्नां ज्ञानं भविष्यन्ति तेषां 
कृते वेदतत्त्वं सुकरमस्ति। सामञ्ञानं विना वेदतत्त्वार्थावबोधने कोऽपि समर्थाः न भविष्यन्ति। विचारमयं 
नास्त्यस्माकम्‌। ऋषिराजशौनकस्य मतमस्त्ययम्‌। 


“सामानि यो वेत्ति स वेदतत्त्वम्‌” 
ऋग्वेदानुसारेण तु ते एव सामानि प्राप्यन्ते ये जागरणशीला: भवन्ति। 
“यो *जागार तमु सामानि यान्ति” 
अथर्ववेदे सामानि परमब्रह्मणः लोमभूतं मन्यते- 
“सामानिः यस्य लोमानि” 
अनेन प्रकारेण सिद्धमस्त्ययं साम्नां महत्वं सृष्टाविर्भावतः अद्यावत्प्रभृत्यस्ति। 


“ब्रह्म पह वा इदमग्र आसीत्‌” 


१, ऋग्वेदे-५।४४।१४ 
२. अधथर्ववेदे-९।६।२ 
३. सा० वि० ब्रा०-१.१.१ 
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सिद्धमस्त्ययं सृष्टाविर्भावात्पूर्वासन्‌ ब्रह्म। प्रजापतिः कृत्स्नं भूतजातं सृष्ट्वा “तस्य सामोपजीवनं 
प्रायच्छत्‌ ' इति प्रतिपादयिष्यमाणत्वात्तदुपजीव्यभूतप्रपञ्चसृष्टिप्रतिपादनाय तत्प्रागवस्थामाह-“ ब्रह्म ह 
वेति”। इदं नामरूपात्मकं प्रतीयमानं प्रपञ्चजातं सृष्टेः पूर्व प्रलयावस्थायां “ब्रह्म ह वा आसीत्‌”। सा 
जच 


“सदेवः सौम्येदमग्र आसीत्‌” 
“आत्मा? वा इदमेकमेवाग्र आसीत्‌” 


इत्यादिश्रुत्यन्तरापेक्षया अत्र *य: स्थाणुः स पुरुषः' इतिवद्‌ ' इद ब्रह्म आसीत्‌’ इति बाधायां 
समानाधिकरण्यम्‌। इदं सर्व कारणरूपं ब्रह्मेवासीत्‌। न कार्य किञ्चिदपीत्यर्थः। नात्र ब्रह्मशब्देन कूटस्थं 
चेतन्यं विवक्षितम्‌। तस्याविकारित्वेन पुनः प्राणिकर्मं परिपाकवेलायां ततो जगदुत्पत्यसम्भवात्‌। 
तस्मान्मायोपाधिकमेव चैतन्यं विवक्षितम्‌। तदा ब्रह्मणः वेधसस्योत्पतिर्जातः। 


तस्य तेजो? रसोऽअत्यपरिच्यत। स ब्रह्मा समभवत्‌।। 


पुराणेष्वप्येवं प्राप्यते यदा पृथ्वी सर्वत्र जलाप्लावितासीत्‌ तदा पद्मपुष्पोपरि वेधसस्योत्पत्तिर्भवत्‌। 
अनन्तरं सः ब्रह्मा अचिन्तयत्‌ यत्‌ कुत्रास्त्यस्माकमुद्गमस्थलम्‌। तदा ब्रह्मणः ज्ञानमभवत्‌। स 
रसरूपात्मकमासीत्‌। अर्थात्‌ ब्रह्मणोऽत्र रसः संसारहेतुभूततेजोमयाधिष्ठानभूतं स्रष्टव्यविषयसामर्थापेतसत्वाख्यं 
विज्ञानमत्यरिच्यत्‌। स अतिरिक्तः सत्वगुणोमायांशो ब्रह्मा व्यष्टिसमष्ट्यात्मना परिवृढः, प्राणिहिरण्य- 
गर्भसूत्रात्मादिसंज्ञकः सम्यगुत्पन्नोऽभूत्‌। तदा हिरण्यगर्भाख्यो ब्रह्मा उपरतसमस्तव्यापारः सन्‌ केवलेन 
निर्विषयेण स्रष्टव्यविषये चिन्तामकरोत्‌। तस्य ध्यायमानस्य ब्रह्मणः यन्मानस 
सत्रष्टव्योपायविषयाकरणशक्तिरस्ति सेव मनोरूपा शक्तिः प्रजापतिः एतन्नामको विराडादिसंज्ञया व्यवहियमाण: 
संभूत। ब्रह्मप्रजापत्योर्यद्यपि सृष्टिरूपकार्येकत्वादेकत्वम्‌, तथापि ब्रह्मणः स्थूलसूक्ष्मकार्यशरीरोपाधिभेदेन 
भेदनिर्देश:। अस्ति च श्रुतिषु सर्वत्र भेदेन निर्देशः। तथा हि- 


“त्वं *रुद्रस्त्वं ब्रह्मा त्वं प्रजापतिः” 


ततः प्रजापतिर्ब्रह्मणो मनोरूपोऽभूत्‌। प्रजापतिदेवताकामाहुतिं मानसेन मन्त्रमनुच्चारयन्त एव 


छान्दोग्योपनिषद्‌-६.२.१ 
एतरेयारण्यकम्‌-२.४.१.१ 
सा० वि० ब्रा०-१.१.२ 
महानारायणोपनिषद्‌-१६.१ 
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२६ शोध-प्रभा 


जुह्ृति। अस्य मनोरूपत्वं प्रसिद्धमेवेत्याह-प्रजापति: मनो हि ब्रह्मणो मनोरूप: खलु। ततो लोकानामुत्पत्ति: 
सञ्जायते। विराडाख्य प्रजापते: उत्माङ्ग: द्युलोकासीत्‌। वक्षः मध्यदेशः, अन्तरिक्षाख्य 
द्यावापृथिव्योर्मध्यस्थानीयं मध्यभागं आसीत्‌। “ अन्तराक्षान्त "मस्ति अन्तरिक्षस्य व्युत्पत्तिः। मन्त्रभागान्तः 
प्रदेशवरत्ति-मूत्रोदकम्‌, आश्रयिज्याश्रयशब्दः तत्‌ समुद्र आसीत्‌। तथा पृथिवी प्रथिता भूमिः, 
पादौद्वयस्थानीयासीत्‌। एतावता लोकत्र्यात्मकत्वमुक्तम्‌। अस्य द्यौशिरस्त्वाद्यवयवरूपत्वम्‌ उपनिषदि 
वैश्वानरविद्यायाम्‌- 

“तस्य 'ह वा. एतस्यात्मनो वैश्वानरस्य मूर्धेव सुतेजाश्चक्षुर्विवरूपः” इत्यादिना श्रुतम्‌। ततः 
स प्रजापतिः इदं प्रतीयमानं विश्वम्भूतं कृत्स्नं देवतीर्यङ्मनुष्यादिभूतजातं सृष्टवान्‌। सृष्टिजीवनार्थ 
सामानि प्रकर्षेणादत्तवान्‌। तस्य कं भागं के उपजीवन्तीति अथवा सृष्टिजीवनसाधनानां जिज्ञासायां 
प्रदर्श्यते ब्राह्मणग्रन्थैः। उपांशुव्यतिरिक्ताः सर्वा वाचो मन्द्रमध्यमोत्तमभेदेन त्रिस्थाना भवन्ति। तत्र 
मन्द्रस्थाना वाक्‌ सप्तयमा क्रुष्टादिसप्तस्वरूपेत्यर्थः। क्रुष्टादय एवात्र यमा उच्यन्ते। ते चोत्तरोत्तरं नीचा 
भवन्ति। एवं मध्यमोत्तमस्थाने अपि वाचौ वेदितव्ये। 


त्रीणि मन्द्रं मध्यरमुत्तमं च स्थानान्याहुः सप्तयमानि वाचः। 
अनन्तरश्चात्र यमोऽविशिष्टः सप्तस्वरा ये ममास्ते पृथग्वा।। 


येषु यमेष्वनन्तराव्यवहितो यमः स अविशिष्टः। विप्रकृष्टो यमो भेदेन ज्ञातुं शक्यते न 
सन्निकृष्ट इति। तथा सप्तस्वराः ये यमा इत्युक्ता सप्त ते स्वराः षड्जादय क्रुष्टादयः वा भवन्ति। 
क्रुष्टादिसंज्ञकेषु षड्जादि सप्तस्वरेषु मध्ये योऽसौ साम्नः, तत्सम्बन्धी क्रुष्टतमा, अत्यन्तमुच्चैः स्वर 
एवास्ति गानकाले। तेन स्वरेण देवा इन्द्राय उपजीवन्ति। अवशिष्टानां मध्ये मुख्योऽस्ति तं मनुष्या 
उपजीवन्ति। द्वितीयेन स्वरेण गन्धर्वाप्सरस उपजीवन्ति। तृतीयेन गवादयः पश्वादयश्च चतुर्थेन पितरः, 
पञ्चमेन स्वरेण असुररक्षांसि च उपजीवन्ति। षष्ठस्वरेण ओषधयो वनस्पतयश्च यच्चान्यदनुक्तं 
जातमस्ति तेषां कृतेऽपि उपजीव्यमस्ति। एवमस्ति सिद्धं जना: सामानि उपजीव्यन्ति। 

अनेन प्रकारेण ब्रह्माण्डनिर्माणादारभ्य सर्वाणि वस्तूनि प्राप्त्यर्थे, सर्वेषां देवतानां प्रसन्नार्थ, 


मानसिकविकृतिनिवारणार्थ, समाजस्य संरक्षणार्थ विकासार्थञ्च साम्नां महत्त्वं ससारे अस्ति। न केवलमेतावता 
अपितु साम्नां महत्त्वस्य विषये नास्ति लेखनस्येयत्ता। इति मे मतम्‌। 


१. निरुक्तम्‌-२.३.१ 
२. छा उ०-५.१८.२ 
३. ऋक प्रातिशाख्यम्‌-१३.१७ 
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यागहोमयोर्विवेक 


डॉ० रामानुज उपाध्याय: 


मन्त्रत्राह्मणात्मकस्य शब्दराशिरूपवेद्स्य विषयनिरूपणदृष्ट्या विधि, मन्त्र, नामधेय, निषेधार्थवाद- 
रूपाः पञ्चविधविभागा मीमांसाशास्त्रमर्मसैः वेदपरम्पराविद्धिशच निरूपिता:। एषु विधिभागेन 
स्वर्गादिफलसाधनभूता: यागहोमादयोऽपूर्वोपाया विधीयन्ते। सामान्येन यागपदवाच्य साधनस्य विधानं भू, 
यजादि धातुभि भ॑वति। यथा सोमेन यजेत्‌, ज्योतिष्टोमेन स्वर्गकामो यजेत्‌, आग्नेयोऽष्टाकपालो भवति। 
होमपदवाच्यसाधनस्य विधानं “हु” धातुना - भवति यथा अग्निहोत्रं जुहोति, दघ्नेन्द्रियकामो जुहुयात्‌ 
इत्यादि। एवमिह विभिन्न धातुभिर्विधीयमानो स्वर्गादिफलसाधनभूताविमौ यागहोमशब्दौ 
द्रव्यदेवतात्यागलक्षणात्मके श्रोतस्मार्ताद्यनुष्ठाने बाहुल्येन व्यवहतौ भवतः। 


ऐतरेयारण्यके यागस्य पञ्चविधस्वरूपेषु अग्निहोत्र नाम्ना प्रसिद्ध होमस्यापि परिगणनं श्रूयते।` 
तत्रेह जिज्ञास्यते किमिमौ यागहोमशब्दौ समानार्थको भिन्नार्थको वा? इति विचारविषयः मीमांसा- 
श्रोतसूत्रादिदिशा प्रस्तूयते । 


तत्र सर्वप्रथमं श्रोतसूत्रेषु यागहोमयोः किं स्वरूपमिति उपस्थाप्यते। महर्षिकात्यायनेन स्व श्रौतसूत्रे 
यागहोमयोर्लक्षणविषये एवमुक्तं यत्‌-“ तिष्ठद्धोमा वषट्कार प्रदाना याज्या पुरोऽनुवाक्यावन्तो यजतयः। 
उपविष्टहोमा स्वाहाकारप्रदाना जुहोतयः।* यद्यपि यागपदार्थे यजति स्थाने स्थायित्वं यांज्यापुरोऽनुवाक्यावत्वं 
वषट्कारत्वं च समन्वेति। होमपदार्थे च जुहोति स्थाने उपवेशनं मन्त्रपाठान्ते स्वाहाकारत्वं च यागात्‌ 
होमं पृथक्‌ करोति, तथापि यागलक्षणे तिष्ठद्धोम, होमलक्षणे च उपविष्टहोमा इति उभयत्रापि 
होमलक्षणाङ्गत्वेन श्रुतत्वात्‌ यागे “होम” इति शब्दस्य प्रसक्तिरियं किमर्थमिति सन्देहावसरं प्रकटयति। 
सन्दिहयमानस्य विषयस्यास्य इमामेव दुरूहतामनुलक्ष्य मीमांसाशास्त्रमर्मझे: शाङ्कानिवृत्त्यर्थं सूक्ष्मतया 
विवेचनमकारि। विदुषां विवेचनेऽस्मिन्‌ यागहोमयोः स्वरूपान्तर्गतानां द्रव्यदेवतात्यागरूपाणामंशत्रयस्य 
स्थितिः समुद्घाट्यते। एषु त्यागांशस्य अङ्गाङ्गिभावरूपमेव यागहोमयोः स्वरूपभेदजनकत्वेन समधिगम्यते। 


१. देवतामुद्दिश्य द्रव्यत्यागो यागः का० श्रौ० सू० १-२ 
२. स एष यज्ञः पञ्चविधः अग्निहोत्रं दर्शपूर्णमासौ चातुर्मास्यानि पशुः सोमः ऐ० आ० २-१५। 
३. का० श्रौ० सू० १-२-६-७ 
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२८ शोध- प्रभा 


तथा चोक्तं जैमिनिना स्वसौत्रग्रन्थे “यजति चोदना द्रव्यदेवता क्रियं समुदायेकृतार्थत्वात्‌ तदुक्ते श्रवणाज्जुहोति- 
रासेचनाधिकः स्यात्‌।' ” अर्थात्‌ यजेत स्वर्गकामः इत्यादिषु विधिवाक्येषु यज्‌धातुना द्रव्यदेवता त्यागरूपे 
क्रियाजाते सार्थकत्वेन समुदिते सति पुनः पूर्वोक्तस्य विधिवाक्यस्योपरि “चतुरवत्तं जुहोति” 
इत्यादिविधिवाक्यानां विशेषश्रुतिः पुरोडाशादिद्रव्यसकाशात्‌ अवदानरूपकर्माङ्ग भूतस्य द्रव्यांशस्येव अग्नो 
प्रक्षेपः होमार्थक इति बोध्यः। 


शाबरभाष्यानुसारं द्र्व्यदेवतात्यागात्मके श्रोताद्यनुष्ठाने इन्द्रादिदेवतामुद्दिश्य व्रीहियवादिद्रव्यस्य 
“इद न मम” इति मानसिकेन भावेन आहवनीयादिषु श्रौताग्निषु यस्त्यागः क्रियते तत्र देवतागतोद्देश्यांशः 
` द्रव्यगतत्यागांशः, अग्नौ त्यागक्रियागतः प्रक्षेपांशश्चावस्थीयते। एते त्रयोऽप्यंशाः यागे होमे च 
समवायत्वेनावस्थिता भवन्ति। तत्रापि यत्र उद्देश्यांशत्यागांशयोः प्राधान्यं प्रक्षेपांशस्य चाङ्गत्वं तद्‌ 
यागपदवाच्यम्‌। उद्देश्यांशद्रव्यांशप्रक्षेपांशानाञ्च यत्र समानरूपेण प्राधान्यं तद्‌ होमपदवाच्यम्‌ । प्रक्षेपांशस्य 
अंगत्वं प्रधानत्वं च आसेचनरूप कर्मणा विभज्यते। आसेचनं च नामसंस्कारयुक्तस्य आज्यस्य यथा- 
विहितसंख्यया पुरोडाशादिद्रव्यावदानेन सह जुह्वां ग्रहणं भवति। यथा इष्टिपशुसोमात्मक यागसमुदाये 
चरुपुरोडाशादिद्रव्यैः सह “ संग्राभिणं चतुहोंत्रा याजयेत्‌” चतुर्गृहीतमाज्यं कृत्वा चतुर्होतारं व्याचक्षीत 
“पूर्वेण ग्रहेणार्धं जुहुयात्‌ उत्तरेणार्धम्‌” इत्यादिभिर्वाक्यैः प्राप्तमासेचनं द्रव्यावदान भागेन युतं द्विस्त्रिश्चतुर्वार 
वा जुहूवामाधाय आहवनीयाग्नौ यस्त्यज्यते स प्रक्षेपांशस्य प्राधान्यमवद्याति। यत्र च आसेचनकर्म विनेव 
अग्नो द्रव्यस्य त्यागः स प्रक्षेपांशस्य अंगत्वबोधक इति।' एतदेवाभिप्रेत्य शंभु भट्टेन स्वप्रभावल्लाख्यायां 
व्याख्यायां देवतोददेशद्रव्यत्यागप्रक्षेपेषु समप्रधानेषु जुहोतिपदप्रयोगात्‌ प्रक्षेपाङ्गक- क्रियाद्वयवृत्तिजातिर्यागत्वं, 
क्रियात्रयवृत्तिजातिश्च होमत्वमिति याज्ञिकानां प्रयोगानुसारिमतं प्रदर्शितम्‌।' 


माधवाचार्यस्तु देवतामुदिश्य द्रव्यत्यागे यागः त्यागस्य वह्नौ क्षेपः होमः इति लक्षणद्वयं 
यागहोमयोर्विषये प्रतिपादयति। एतदनुसारं यत्र देवतोद्देशेन द्रव्यस्यत्यागः आहवनीयादि अग्नौ विहाय 
भूमिप्रदेशे, जले, पात्रे वाः क्रियते स यागः। यत्र चायं त्यागः अग्नौ क्रियते स होम इति। 


द्रव्यस्य देवतामुद्दिश्य आहवनीयाद्यग्नौ प्रक्षेपात्मका यागादयस्तु बहुश्रुता बहुदृष्टाश्च वर्तन्ते। 
अत्र येषु यागेषु विशेषेण जले पात्रे वा द्रव्यप्रक्षेपः, तेषां कानिचनोदाहरणानि प्रस्तूयन्ते। यथा 
दर्शपूर्णमास यागयो: पुरोडाशद्रव्यस्य पाकप्रसंगे पाककर्तुः हस्ताङ्गलीषु पात्रे च संलग्नं यद्‌ 


१. जै० सू०-४-२-२७-२८ 
२. मीमांसा दर्शनम्‌-४-२-२७-२८ 
३. भाट्टदीपिका-३-४-१८ - पृ० १०१ 
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यागहोमयोर्विवेक : २९ 


व्रीहिपिष्ठचूर्णस्यावशिष्टो भाग: तद्‌ जलेनापसार्य एकद्वित्रित्‌ नामकेभ्य अग्निभ्रातृभ्य:, अध्वर्युसज्ञक 
ऋत्विग्‌ भूमौ त्यजति।' 


श्रुतो स्मृतौ च प्रसिद्धेषु पञ्चमहायज्ञेषु भूतयज्ञानुष्ठाने सृष्टिकारणभूतेभ्योवायुपर्जन्यद्यावापृथिवीति 
प्रभृतिभ्यो देवेभ्यो मणिकादौ विहित द्रव्यस्य प्रक्षेपो विधीयते। पिण्डपितृयज्ञे प्रधानहविषां चरुद्रव्येण 
निर्मितानां पिण्डानां प्रदानकाले पितृभ्यः भूमावेव त्यागो विधीयते।' स्मार्तकर्मसु च सम्प्रति श्रावणादिमासे 
प्रसिद्धरुद्राभिषेकयागे पयोदधिजलादिद्रव्याणां त्यागः शिवलिङ्गोपरि एव आचर्यते। 


तदित्थं यागहोमयोर्लक्षणस्वरूपं निर्दुष्टतया विधिप्रयोगविद्भिः मीमांसकादिभिर्द्रव्यस्य देवतोद्देशेन 
भूमादौ आसेचनराहित्येन अग्नौ वा प्रक्षेपो यागः। आसेचनाधिकेन आहवनीयादि अग्नौ प्रक्षेपश्च होम 
इति समासेनेह यागहोमयोर्विवेक इति शम्‌। 


१. शण०ब्रा०-१-२-३-५ 
२. शण०ब्रा०-११-५-६-१३ 
३. का० श्रो० सू०-४-१-११-२० 


CC-0. Lal Bahadur Shastri University, Delhi. Digitized by Sarvagya Sharada Peetham 


काव्यतत्त्व चिन्तन में डॉ० ब्रह्मानन्द शर्मा की नवीन दृष्टि 
( सत्यतत्त्व एवं उसकी लोक सम्बद्धता ) 


डॉ० लक्ष्मी शर्मा 


संस्कृत वाङ्मय प्रवाहिणी की धारा 'वेद' से लेकर आज तक अजस्र प्रवाहमयी रही हे, 
जिसकी गति कभी मन्द और कभी तीव्र वेगवती होती रहती है। सम्पूर्ण वाड्मय का साहित्य पक्ष 
प्रायः निरन्तर वेगवान्‌ रहता है, परन्तु सिद्धान्त पक्ष आचार्य भरत से लेकर पण्डितराज जगन्नाथ तक 
के काल में अत्यधिक पुष्पित-पल्लवित होकर परवर्ती काल में कुछ कमजोर पड़ गया। यद्यपि 
संस्कृत-काव्यशास्त्र के क्षेत्र में परिवर्तन की विशेष आवश्यकता नहीं है, तथापि युग-चेतना के प्रवाह 
से उसकी मीमांसा में परिवर्तन अपेक्षित है। सम्प्रति युग चेतना विज्ञानानुप्राणित हे और विज्ञान बाह्य 
सत्यानुप्राणित है। 


काव्यशास्त्रीय आचार्य परम्परा में पण्डितराज जगन्नाथ के पश्चात्‌ यद्यपि एक ठहराव सा 
आ गया हे, तथापि काव्यशास्त्रज्ञ मनीषियों ने समय-समय पर काव्यशास्त्र के सिद्धान्तो को अपनी 
चिन्तनमयी दृष्टि से अनुप्राणित करते हुए काचित्‌ नवीनता प्रदान की है। इसी परम्परा में जयपुर नगर 
के प्रतिष्ठित काव्यशास्त्रज्ञ विद्वान्‌ डॉ० ब्रह्मानन्द शर्मा ने काव्यशास्त्र के सिद्धान्त पक्ष पर चिन्तन 
करते हुए अनेक ग्रन्थों की रचना की है, जिनमें “अभिनवरसमीमांसा ”, “काव्यसत्यालोक ” एवं 
“रसालोचन ” प्रमुख हें। 


प्रस्तुत आलेख में काव्यशास्त्र के प्रमुख विचारणीय बिन्दु “ काव्य-तत्त्व” पर विचार करते 
हुए डॉ. ब्रह्मानन्द शर्मा के काव्यतत्त्व मीमांसा पर प्रदत्त नवीन चिन्तन पर विचार किया जा रहा है। 


` पण्डितराज जगन्नाथ ने अपने महान्‌ ग्रन्थ “रस-गंगाधर” में “रमणीयार्थ प्रतिपादक: शब्द: 
काव्यम्‌” कहते हुए लोकोत्तराह्ादक रमणीय अर्थ के वाहक “शब्द” अथवा “शब्द समूह ” को 
काव्य कहते हुए मम्मटादि आचार्यो द्वारा काव्य-तत्त्व रूप में कहे गये “शब्दाथौ” पद में से ' अर्थ' 
का खण्डन करके रमणीय अर्थ के प्रतिपादक शब्द-मात्र को भी काव्य कहकर “ अनुभूति” और 
“कल्पना” रूप दो तत्त्वो को प्रतिपादित किया है। इस प्रकार पण्डितराज जगन्नाथ को परिभाषा में 


( ३० ) 
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काव्यतत्त्व चिन्तन में डॉ० ब्रह्मानन्द शर्मा की नवीन दृष्टि २१ 


“शब्द-अर्थ-अनुभूति और कल्पना” ये चार तत्त्व स्पष्ट होते हैं। 


आचार्य विश्वनाथ की काव्य-परिभाषा “वाक्यं रसात्मकं काव्यम्‌”' का विश्लेषण करने पर 
यह निष्कर्ष निकलता है कि “वाक्य' और 'रस' ये दो प्रमुख तत्त्व मिलकर काव्य बनाते है। “वाक्य' 
को हम शब्द और अर्थ इन दो तत्त्वों से बना हुआ मानते हैं और रस का सम्बन्ध भाव या अनुभूति 


तत्त्व से है। अतः विश्वनाथ के काव्य लक्षण से शब्द, अर्थ और अनुभूति या भाव - ये तीन तत्त्व 
स्पष्ट अभिव्यक्त होते हैं। 


आचार्य हेमचन्द्र ने अपने काव्य लक्षण-“अदोषौ सगुणौ सालंकारौ च शब्दार्थौ काव्यम्‌" 
में गुण, अलंकार, शब्द ओर अर्थ रूप से चार तत्त्व स्वीकार किये हैं, वहीं आचार्य विद्यानाथ ने- 


गुणालंकारसहितौ शब्दार्थो दोषवर्जितो। 
गद्यपद्योभयमयं काव्यं काव्यविदो विदुः।।२ 


काव्यलक्षण देते हुये मम्मटोक्त काव्यतत्त्व को पूर्णरूपेण स्वीकार कर लिया है। 


आचार्य छज्जूराम शास्त्री ने शब्दमात्र में काव्य-तत्त्व का खण्डन करते हुए शब्दार्थाभय में 
काव्यतत्त् को स्वीकार किया है- 


रे 


“रम्यशब्दार्थयुगलं काव्यमस्माभिरिष्यते।” इनका तर्क है कि आस्वाद व्यञ्जकत्व ही काव्य 
प्रयोजन है ओर वह शब्दार्थ में समानरूप से रहता है। इसके अतिरिक्त शब्दमात्र में काव्यतत्त्व मानने 
पर शब्दनिष्ठ दोषादि का ही निरूपण साहित्यशास्त्र में किया जा सकेगा, अर्थनिष्ठ दोषादि का नहीं। 
ओर “शब्दार्थ” उभय में काव्य तत्त्व न मानने पर “साहित्यशास्त्र” नाम की भी संगति नहीं हो 
सकेगी।' अत: रमणीयता सम्पन्न शब्दार्थ युगल ही काव्य है। 


काव्यशास्त्र की काव्यतत्त्व चिन्तन परम्परा में नवीन दृष्टि रखने वाले आचार्य रेवाप्रसाद 


साहित्य दर्पण - (१/१७) 

आ० हेमचन्द्र कृत - काव्यानुशासनम्‌ - पृ० सं० १९ 
आ० विद्यानाथ कृत - प्रतापरुद्रियम्‌ 

आ० छज्जूराम कृत - सा० वि - पृ० ४ 

५. “ननु शब्दार्थो काव्यम्‌” - दण्डी 

“ शब्दाथौ सहितौ काव्यं गद्यं - पद्यं च द्विधा” - भामह 


०८ ९० ८० ९० 
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च शोध-प्रभा 


द्विवेदी का कहना है कि काव्य स्थूल नहीं है, भावात्मक है, ज्ञानात्मक है और उसका स्वरूप है 
“अर्थ”। उनके अनुसार- 

“काव्यस्य ज्ञानरूपत्वे शाब्दत्वं नोपपद्यते।”' काव्य ज्ञानरूप है और शब्दज्ञान बाह्य हे अर्थात्‌ 
शब्द उसके अन्तर्गत नहीं आता है। 

आचार्य डॉ० ब्रह्मानन्द शर्मा ने अपने ग्रन्थ “अभिनवरसमीमांसा” में काव्यतत्त्व, काव्य के 
सौन्दर्याधायक तत्त्व एवं ध्वनि के काव्य भेदों पर विचार प्रस्तुत करते हुए अपनी मौलिक 
चिन्तनशक्ति के आधार पर एक अभिनव तत्त्व का प्रतिपादन किया है और वह है “सत्य ”। इनका 
कहना है कि सत्य सभी का अभीष्ट होता है। और काव्य में भी सत्य की स्थिति होती है। इस सत्य 
में सूक्ष्मता का आह्वान होने से प्रभावकारिता आती है और यह प्रभावकारिता ही काव्य में चमत्कार 
कहलाती है। डॉ० शर्मा ने “अभिनवरसमीमांसा” में कहा है- 


“सत्यं सर्वेषामिष्टमिति काव्येऽप्यस्य स्थिति:। अस्मिन्‌ सत्ये सूक्ष्मतायां सत्यां प्रभावकारितायाः 
आविर्भावः। एषा प्रभावकारितेव चमत्कार:।”' 


यह काव्य-सत्य एक व्यापक सिद्धान्त है, जिसमें शब्द, अर्थ, अलंकार, व्यञ्जना, रस, गुण 
इत्यादि समस्त तत्त्वों का अन्तर्भाव हो जाता है। डॉ ब्रह्मानन्द शर्मा के अनुसार शब्दार्थ में सत्य के 
रमणीय प्रतिपादन को काव्य कहते हैं- 


शब्दार्थवर्ति सत्यस्य सुन्दरं प्रतिपादनम्‌। 
काव्यस्य लक्षणं ज्ञेयं, सत्यस्यात्र विशेषता।।१ 


डॉ० शर्मा का कहना है कि काव्य में जो रमणीयता की प्रतीति होती है, वह सत्यता की 
प्रतीति से युक्त होती है। सत्य के प्रति हमारा सहज आकर्षण होता है और यदि सत्य में सूक्ष्मता का 
आह्वान हो तो आकर्षणाधिक्य होगा। यही आकर्षणाधिक्य ही सत्य की सुन्दरता है। 


डॉ० ब्रह्मानन्द शर्मा ने काव्य के “ सत्यं-शिवं-सुन्दरम्‌” रूप तीन तत्त्वों को स्पष्ट करते हुए 
कहा है- 


१. आ रेवाप्रसाद द्विवेदी कृत - काव्याशास्त्र पृ० सं० - ११४ 
२. डॉ० ब्रह्मानन्द शर्मा कृत - अभिनवरसमीमांसा - पृ० सं० ०१ 
३. डॉ० ब्रह्मानन्द कृत - काव्य-सत्यालोक - पृ० सं० - ७२ 
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सत्यं शिवं सौन्दर्यञ्चेति त्रिरूपं चेतनया विषयाणां ग्रहणम्‌ः 


३२ 


डॉ० शर्मा ने कहा है कि चेतना द्वारा विषय तीन रूपों में स्वीकार किये जाते हैं-सत्य, शिव 
और सुन्दर रूप में। उन्होंने लिखा है- 


“ एतद्रूपत्रयसम्बन्धित्वाच्चेतनाऽपि सत्यचेतना, शिवचेतना, सौन्दर्यचेतना चेति त्रिविधा। अत्र 
सत्य एव वस्तुतः सौन्दर्यं शिवत्वञ्चेति सत्यतत्वम्‌ अन्यस्य तत्त्वद्ठयस्याधार इति ज्ञेयम्‌॥”' 


यहाँ चेतना के तीनों रूपों सत्यम्‌, शिवम्‌ और सुन्दरम्‌ के आधार का विवेचन करते हुए 
सत्य चेतना को अन्य दो तत्त्व शिव और सुन्दर के आधार के रूप में प्रतिपादित किया गया है। 


चेतना असत्य को तो स्वीकार ही नहीं करती है एवं इन तीन विषयों से सम्बन्धित होने के 
कारण चेतना के भी तीन अंश कहे जा सकते हे हैं-सत्य-चेतना, शिव-चेतना, सौन्दर्य-चेतना। ये 
तीनों चेतनांश अपने से सम्बन्धित तत्त्वों को ग्रहण करते हें, परन्तु 'सत्य' तत्त्व ही शिव और सौन्दर्य 
का आधार है। 


सौन्दर्य का सम्बन्ध रूप से अथवा मूर्तिमत्ता से माना जाता है। वैसे घट-पटादि रूपों में 
इसकी प्रतीति आकर्षक रूप से नहीं होती है, लेकिन सौन्दर्य में यह प्रतीति स्पष्ट रूप से दिखाई 
देती है। 'शिव' का समावेश “सत्य” के अन्तर्गत विस्तृत रूप से किया जा सकता है। 


डॉ० ब्रह्मानन्द शर्मा 'सत्य' के दो पक्षों - यथार्थ और आदर्श को सापेक्ष रूप मानते हैं। 
उनका मानना हे कि एक का सम्बन्ध “है” से हे तो दूसरे का “चाहिये” से। इस प्रकार आदर्श भी 
यथार्थ के परिणाम के रूप में “हे” बन जाता है। अतः आदर्श को भी एक प्रकार से जीवन का 
यथार्थ माना जा सकता है। केवल दृष्टि भेद के आधार पर ही यह अलग तत्त्व है। अपनी “अभिनव 
ररुमीमांसा” में डॉ० शर्मा लिखते हें- 


“ सत्यस्य खलु पक्षद्वयम्‌ - यथार्थ आदर्शश्च। शिवस्यास्मिन्नेवादर्शेऽन्तर्भावः। व्यवहारोऽप्ययं 
सापेक्ष एव। आदर्श इति व्यवहतस्य च यथार्थान्तरापेक्षया आदर्शपदवाच्यतेत्येकस्यैव तटस्य दृष्टिभेदाद्‌ 
यथार्थता आदर्शरूपता च।”' 


१. डॉ० ब्रह्मानन्द कृत - अभिनवरसमीमांसा - पृ० सं० - ०५ 
 डॉ० ब्रह्मानन्द कृत - अभिनवरसमीमांसा - पृ० सं० - ०५ 
३. डॉ० ब्रह्मानन्द कृत - अभिनव रसमीमांसा - पृ० सं० - ०५ 


CC-0. Lal Bahadur Shastri University, Delhi. Digitized by Sarvagya Sharada Peetham 


३४ शोध-प्रभा 


काव्य का सम्बन्ध इन तीनों तत्त्वों से होने के कारण 'सत्य' ओर सुन्दर लक्ष्य रूप में तथा 
शिव अनापत्या (सहन) के रूप में आ जाता है। साहित्य की दृष्टि से सौन्दर्य तत्त्व प्रधान तत्त्व माना 
जाता है। वैसे जहाँ भी सौन्दर्य तत्त्व होगा प्रधानता भी उसी की होगी। इसका कारण यह माना जा 
सकता है कि सौन्दर्य की अनुभूति होती है और सत्य ज्ञान के रूप में। अनुभूति में बल अथवा वेग 
और प्रवाह होता है। इस तथ्य को नदी के प्रबाह से समझा जा सकता है। यथा-नदी के प्रवाह में 
जल का वेग है। इस जल-वेग के समीप दूसरा भी जल है, जो या तो स्थिर है अथवा अल्पवेग वाला 
है। प्रवाह रूप में विद्यमान जल एवं स्थिर जल दोनों ही चक्षुरिन्द्रिय से जल ही दृष्टिगोचर होते हें, 
परन्तु प्रतीति जलप्रवाह की ही होती है। 


इसी प्रकार से काव्य में “सत्य” स्थित रूप में है तो सौन्दर्य प्रवाह रूप से। यद्यपि सत्ता 
दोनों की ही है, तथापि प्रतीति केवल सौन्दर्य की ही होती है। अतः प्रधानता भी सौन्दर्य की ही हो 
जाती है। इस सौन्दर्य का प्रतिपादन स्पष्ट रूप से पण्डितराज जगन्नाथ ने अपने काव्य लक्षण में किया 
है। इसी प्रकार काव्य में रस के महत्त्व को स्वीकार करते हुए अभिनव गुप्त ने भी काव्य में सोन्दर्य 
तत्त्व को स्वीकार किया है।' 


वैसे ये तीनों तत्त्व सत्य, शिव और सुन्दर चेतना रूपी एक ही क्रिया से निकले हैं और सूक्ष्म 
बनते हुए पुनः एक दूसरे के निकट आ जाते हैं। स्थूलता में ये एक दूसरे से दूर हो जाते हैं। यथा- 


सूक्ष्मता से स्थूलता की ओर स्थूलता से सूक्ष्मता को ओर 
सत्य सत्य 

चेतना शिव शिव चेतना 
सुन्दर सुन्दर 


अतः डॉ० ब्रह्मानन्द शर्मा के अनुसार काव्य में 'रस' 'शिव' और 'सुन्दर' तीनों ही तत्त्व 
विद्यमान रहते हैं। परन्तु प्रस्तुत आलेख में 'सत्य' तत्त्व पर ही मुख्य रूप से प्रकाश डाला गया है। 


डॉ० ब्रह्मानन्द ने काव्य में 'सत्य' को एक प्रमुख तत्त्व के रूप में स्वीकार किया है। 
सत्यज्ञान जीवन अथवा लोक पर आश्रित है। अत: सत्यतत्त्व का विवेचन करने के लिए काव्य का 


१, “सौन्दर्यप्रतीतिस्तर्हि काव्यस्यात्मा स्यात्‌। अङ्गीकुर्म एवं नास्त्यत्र विवाद:।” 
अभिनवगुप्त कृत - अभिनवभारती - पृ० सं० - १०४ 
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लोक से सम्बन्ध किस प्रकार है यह विवेचन करना अपेक्षित है। यद्यपि आचार्य भरत ने भी लोकगत 


व्यवहार का महत्त्व स्पष्ट रूप से प्रतिपादित किया है और लोकगत सत्य को ही नाटक का नियामक 
माना है। नाट्यशास्त्र में- 


लोकसिद्धं भवेत्‌ सिद्धं नाद्यं लोकं स्वभावजम्‌। 
तस्मान्नाट्यप्रयोगे तु प्रमाणं लोक इष्यते।। 
तस्मात्‌ लोकप्रमाणं हि कर्त्तव्यं नाट्ययोक्तृभिः।।' 


आचार्य भरत का मत है कि जितने भी शास्त्र हे, जितने भी शिल्प हैं, जितनी भी क्रियाएँ 
हैं, ये सब लोकसत्य एवं लोकधर्म प्रवृत्त हैं, उनका प्रयोग नाटक में किया जाना चाहिये- 


यानि शास्त्राणि ये धर्मा: यानि शिल्पानि याः क्रियाः। 
लोकधर्मप्रवृत्तानि तानि नाट्यं प्रकीर्तितम्‌।। 


डॉ० ब्रह्मानन्द शर्मा ने भी लोक सत्य पर अपने “काव्य-सत्यालोक ” नामक ग्रन्थ में विस्तार 
से विवेचन किया है। “ अभिनवरसमीमांसा” में भी काव्य का लोक में सम्बन्ध विषय पर चर्चा करते 
हुए कहते हें कि यह विवेचन कवि की दृष्टि से और सहृदय की दृष्टि से दो प्रकार का होता हे। 
किस क्षेत्र से कवि ने काव्य विषयों को ग्रहण किया है-इस प्रकार कवि की दृष्टि से विचार किया 
जा सकता है, और किस क्षेत्र के द्वारा सहृदय इन विषयों की प्रतीति करता है। इस प्रकार सहृदय 
की दृष्टि से विचार किया जा सकता है। आचार्य ब्रह्मानन्द लिखते हैं- 


५ एतट्विविचनं कविगतया दुष्ट्या सहृदयदृष्ट्या चेति दृष्टिद्वयेन सम्भवति। कस्मात्‌ क्षेत्रात्‌ 
कविना काव्यविषयाणां ग्रहणमिति कविदुष्ट्या विचारः, केन च क्षेत्रेण सह सहृदयस्य एतद्विषयाणां 
प्रतीतिरिति सहृदयदृष्ट्या विचार:।”' 


कविदृष्टि- 


कवि अपने जीवनभूत जगत से और वस्तु जगत से प्रतिभागम्य पदार्थो को लेकर और उनको 
आत्मसात्‌ करके उनको अनुभूति करता है। उसकी यह अनुभूति ओर अनुभूत विषयों का जीवन जगत 


१. नाट्य शास्त्र - २६/१३३, ११९ 
२. नाट्य शास्त्र - २५/१२७ | 
३. ¥ऑडॉ० ब्रह्मानन्द कृत - अभिनवरसमीमांसा पृष्ठ सं० - ०६ 
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से सम्बन्ध सिद्ध है। यह अनुभूति ही अभिव्यक्ति के रूप में परिणत होकर काव्य का भाग बनती 
है; इस प्रकार से काव्यगत विषयों से भी उसका सम्बन्ध स्पष्ट हो जाता है। जेसा कि काव्य के भेद 
में नाट्य के प्रसंग में भरत ने भी यही कहा है कि जो लोक में नाना अवस्थाओ वाली वार्ता है, 
नाट्यकारो को उसे ही नाटक में रखना चाहिये। जो शास्त्र, धर्म, शिल्प या क्रियायें लोक में प्रचलित 
हैं, उन्हें ही नाट्य कहा गया है। 

काव्यगत विषयों का लोक से सम्बन्ध होने के कारण उनका हू-ब-हू अनुकरण यहाँ 
अभीष्ट नहीं है, क्योंकि बिल्कुल वैसे ही रूप का आधान करने में और काव्यगत विषयों में भेद 
होता है। काव्यविषयाधान में लोकगत विषयों की प्रायः पूर्व में उपस्थिति नहीं होती और कवि अपनी 
प्रतिभा द्वारा उनका उपस्थापन करके उनको आत्मसात्‌ कर लेता है। इस प्रकार ये विषय कवि के 
अन्तर्वर्ती ही होते हैं। 


इस प्रकार काव्य विषयों का आधान ही कवि सृष्टि है और इसीलिये कविसृष्टि विधाता की 
सृष्टि से विलक्षण होती है। क्योंकि कवि की सृष्टि प्रतिभागत दृष्टि से युक्त होती है, जिसके दो 
पक्ष होते हें-दृष्टिपक्ष; जिसमें लोकगत और तदनुगत सूक्ष्म रूपों का कवि के द्वारा प्रत्यक्षीकरण 
किया जाता है, दूसरा सृष्टिपक्ष, जिसके द्वारा उनकी अभिव्यक्ति होती है। डॉ० ब्रह्मानन्द ने कहा है- 


प्रतिभागतं दृष्टिः सृष्टिरिति पक्षद्वयं भवति।* 
इस प्रकार प्रतिभायुक्त सृष्टि का लोक से सम्बद्ध होना स्पष्ट है। 


कविसृष्टि को लोक से सम्बद्ध कहने पर यह प्रश्‍न उपस्थित होता है कि जहाँ आचार्य 
मम्मट ने कविसृष्टि को “अनन्य परतन्त्र” कहा है तो फिर यह कहना कि यह लोक पर आश्रित 
है, यह कैसे सम्भव होगा? इसका समाधान करते हुए डॉ० शर्मा कहते हैं कि अनन्यपरतन्त्र का 


१. एवं लोकस्य या वार्ता नानावस्थान्तरात्मिका। 
सा नाट्ये संविधातव्या नाट्यवेदविचक्षणै:।। 

नाट्यशास्त्र (१७/१०४) 
नाट्यशास्त्र - २५/१२७ 
कपार काव्य संसारे ` = - - - - ध्वन्यालोक” 
अभिनवरसमीमांसा - पृ० सं० - ०७ 
५. काव्यप्रकाश - मंगलाचरण 
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लोकाश्रयत्व से कोई विरोध नहीं है। क्योंकि कविसृष्टि लोक से सम्भव है, वहाँ कवि लोकगत रूपों 
को आत्मसात्‌ करता है, अत: कवि की सृष्टि लोक से भिन्न नहीं हो सकती और अनन्य परतन्त्रता 
का लोकाश्रयत्व से कोई विरोध नहीं है। अभिनवरसमीमांसा में लिखते हैं- 


“कविसृष्टिलोकात्‌ सम्भवति, तत्र कविना लोकगतरूपाणामात्मसात्करणादिति कविसृष्टिलोंक- 
स्यान्यत्वाभावान्न हि अनन्यपरतन्त्रत्वस्य लोकाश्रयत्वेन कश्चन्‌ विरोध:।”' 


“अपरञ्च न हि लोकस्य परमाण्वादिवद्‌ भौतिकेन रूपेण कविसृष्टेराश्रयत्वमपितु 


ज्ञानविषयत्वरूपेण, तदवतारणे च कवे: परतन्त्रत्वमिति न हि लोकाश्रयत्वस्य अनन्यपरतंत्रत्वेन कश्चन्‌ 
विरोध:।”' 


ऐसा कहते हुए स्पष्ट कर दिया है कि कवि सृष्टि भौतिक रूप से लोक पर अश्रित नहीं 
है अपितु ज्ञान के विषय के रूप में यह लोक पर आश्रित है। 


स्वयं आचार्य मम्मट ने भी काव्य हेतुओं का उपादान करते हुए “ लोकशास्त्रकाव्याद्यवेक्षणात्‌" 
का उल्लेख करते हुए कविसृष्टि के लिए लोकाश्रयत्व को स्वीकार किया है। इसके अतिरिक्त काव्य 
प्रयोजनों का उपादान करते हुए भी “व्यवहारविदे ”' कहकर लोकाश्रयत्व को स्वीकारा है। स्वयं डॉ० 
ब्रह्मानन्द शर्मा कहते हैं- 


“काव्यप्रयोजनेषूपादानात्‌ लोकसम्बद्धेनैव च काव्येन तथाविधज्ञानस्य सम्भवाल्लोकसम्बद्धत्वमेव 
काव्यस्याख्यातम्‌ ” ' 


केवल मम्मट ने ही नहीं दण्डी रुद्रटादि विद्वानों ने भी काव्य हेतुओं का उपादान करते हुए 
लोकसम्बद्धता को स्वीकार किया है। अत: लोकाश्रयत्व का काव्य से कोई विरोध उपस्थित नहीं 
होता हे। 


अभिनवरसमीमांसा - पृ० सं० ०८ 
अभिनवरसमीमांसा - पृ० सं० ०८-९ 
काव्यप्रकाश - १ उल्लास ३ कारिका 
काव्यप्रकाश - १/२ 
अभिनवरसमीमांसा - पृ० सं० ०८ 
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सहदयदृष्टि- 

सहदय को काव्यगत विषयों से जो लोकसम्बद्धता की प्रतीति होती है वह भी दो प्रकार की 
होती है-स्फुट और अस्फुट। इसी प्रकार सहदय की दृष्टि से काव्यगत विषय दो प्रकार के होते हैं- 
प्रस्तुत और अप्रस्तुत। डॉ० ब्रह्मानन्द लिखते हैं- 

५ अत्र सहृदयस्य काव्यगतविषयाणां लोकसम्बद्धप्रतीतिः स्फुटास्फुटा चेति द्विविधा।” सहदय- 
दृष्ट्या काव्यगतविषयाः प्रस्तुता अप्रस्तुताश्चेति द्विविधा:। ॥ 


सहदय की दृष्टि से अप्रस्तुत काव्यगत विषयों का उपादान स्वतन्त्र रूप से नहीं किया जा 
सकता है। इनका ग्रहण किस प्रकार किया जाता है, इसका उल्लेख करते हुए कहते हैं कि लोक 
समान काव्य में भी शब्दों द्वारा संस्कार रूप से प्राप्त ओर पूर्व में ज्ञात विषयों की जो उपस्थिति की 
जाती है, उससे सहृदय की दृष्टि में लोकसम्बद्धता स्पष्ट हो जाती है। अभिनवरसमीमांसा में 
डॉ० शर्मा लिखते हैं- 


कमलत्वं हि कल्पनाजन्यं न तु लौकिकमिति सौन्दर्यातिशयरूपेण 
तस्योपस्थानमिति तद्रूपस्य लोकसम्बन्धित्वमेव।।* 


“मुख कमल है” - यह कहकर मुख को ही कमल के रूप में स्वीकार किया जाता है, 
जो लोक में सम्भव नहीं है। अत: इस रूप की लोक से असम्बद्धता है, ऐसा कहा जाता है। ऐसा 
होने पर यह भी कहा जायेगा कि यहाँ “कमलत्व” कल्पनाजन्य है, लौकिक नहीं। परन्तु यहाँ 
सौन्दर्यातिशय रूप से उसका उपस्थापन किया गया है, जो सर्वथा लौकिक है। अत: इस कल्पना में 
लोकसम्बद्धता स्पष्ट होती है। क्योंकि कल्पना में भी व्यवहार बुद्धि का यथाकिञ्चित्‌ जागरूकता से 
सम्बन्ध होने के कारण मुख का कमल के रूप में असम्भव होने पर भी कल्पना बुद्धि से ही उसका 


कमलत्व स्वीकार किया जाता है। फिर सौन्दर्यातिशय रूप में इसी प्रकार से उसकी प्रतीति होती है। 


काव्यगत अप्रस्तुत विषयों के स्वतः ही लोक से सम्बन्ध होने पर भी प्रस्तुत विषयों के 
स्वरूप का प्रतिपादन करने के रूप में उनको स्वीकार करने से वे अपने काल्पनिक रूप से लोक 
सम्बद्ध हो जाते हैं। जैसे कि “मत्तड़जा: विराजन्ते जङ्गमा इव पर्वताः” यहाँ मत्तड़ज पर्वत के समान 


१. अभिनवरसमीमांसा - पृ० सं० - ९ 
२. अभिनवरसमीमांसा - पृ० सं० - १० 
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काव्यतत्त्व चिन्तन में डॉ० ब्रह्मानन्द शर्मा की नवीन दृष्टि ३२९ 


सुशोभित हो रहे हैं। यहाँ “जङ्गमा” पर्वत अप्रस्तुत विषय का लोक में प्रत्यक्ष नहीं होने के कारण 
स्वतः ही उनकी लोक से असम्बद्धता है, परन्तु “मत्तङ्गजा” इस प्रस्तुत विषय के स्वरूप का 
प्रतिपादन करने के रूप में ग्रहण किया गया है। इस प्रकार काल्पनिक रूप में लोक सम्बन्धत्व को 
हानि पहुँचाये बिना उस प्रकार के रूप की प्रस्तुति कर देता है। 


इस प्रकार डॉ० ब्रह्मानन्द शर्मा ने काव्य के प्रमुख तत्त्वों सत्य-शिव-सुन्दर में से ' सत्य' 
तत्त्व को महत्त्वपूर्ण मानते हुए सत्य तत्त्व की लोकसम्बद्धता को सिद्ध किया है। 


सत्य के अतिरिक्त 'शिव” तथा 'सुन्दर' तत्त्वों का भी यहाँ विश्लेषण करना अभीष्ट है, 
तथापि वह अन्य आलेख का विषय रहेगा। 
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डॉ० मधु अग्रवाल 


विश्रान्तिर्यस्य सम्भोगे सा कला न कला मता। 
लीयते परमानन्दे ययात्मा सा परां कला।। 


संस्कृत साहित्य की विविध विधाओं की अजस्त्र धाराएँ प्रवाहित करने का गौरवपूर्ण श्रेय 
वाल्मीकि, व्यास, भास, कालिदास और भवभूति प्रभृति कवियों की उन उत्कृष्ट रचनाओं को हे, 
जिनमें अवगाहन कर सामाजिक परमानन्द को प्राप्त कर आनन्दानुभूति करते हैं। ऐसे विश्वविश्रुत 
ललित साहित्य का पुनरीक्षण, समालोचन एवं सत्समन्वेषण किया जाना अत्यावश्यक है। इसी 
परिप्रेक्ष्य में महाकवि भवभूति कृत प्रसिद्ध नाटक “उत्तर रामचरित' का यत्किञ्चित्‌ आलोडन करने 
का लघु प्रयास किया जा रहा है। समयसीमाबद्धता एवं लघु कलेवर को दृष्टिगत करते हुए 
“उत्तररामचरित' में नाट्याभिव्यक्ति की विशिष्ट शैलियों के दृश्य-श्रव्य-सूच्य कथाभिव्यक्ति हेतु 
किए गए प्रयोग को अभिव्यक्त करने के लिए चयन किया गया है। 


आचार्य भरत एवं परवर्ती नाट्याचार्यों द्वारा किए गए नाटक के प्रकारों में से ' उत्तररामचरित' 
'नाटक' नाट्य काव्य की श्रेणी में आता है।' प्रसंगबश यहाँ उल्लेखनीय है कि आचार्य भरत एवं 
परवती नाट्याचायों ने वस्तु, नेता एवं रस के आधार पर नाट्य अथवा रूपक के दस भेद किए हे 
आचार्य रामचन्द्र-गुणचन्द्र` ने ये भेद वृत्तियों के आधार पर बताए हैं, किन्तु अधिकांश नाट्याचार्य 
धनञ्जय के मत से सहमत हैं।* 


डॉ० शिवबालक द्विवेदी, महाकवि भवभूति, यूनिवर्सिटी पब्लिकेशन, १९९८, पृ०्सं० १० भूमिका भाग 
पूवोक्त - १/प० ११, 

दशरूपक १/११ पू० 

ताद्सशास्त्र १८/२-३, द०रू० १/८, भा०प्र० ८/पृ० २२१, र०सु० ३/२-३ पू०, सा०द्‌० ६/३, प्र०रू० पृ० ७२, 
दश० पद्धति श्लोक सं० ८ 

डॉ० शिवबालक द्विवेदी, महाकवि भवभूति प्रथम अध्याय पृ० ११ 

५. नाट्यदर्पण १/४ 

६. रसार्णवसुधाकर ३/२, पृ० रू० पृ० ७२ 


SY प 
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उत्तररामचरित भवभूति का करुण रस प्रधान सर्वोत्कृष्ट नाटक है। इसमें सात अंक हैं कवि 


ने अपनी कल्पना का प्रयोग करके अद्भुत सृष्टि की है और रामचन्द्र जी के उत्तर चरित्र का वर्णन 
है। 


'नाटक' के आचार्यों ने तीन प्रधान तत्त्व वस्तु, नेता व रस बताए हैं। इनमें दुश्य-श्रव्य-सूच्य 
कथांशों के लिए नाट्याभिव्यक्ति की कुछ विशिष्ट शैलियों का विधान किया गया है। आचार्य भरत 
ने नाट्य प्रयोग को श्रृंखलाबद्धता और गति देने के लिए इन भावाभिव्यक्ति की कतिपय विशिष्ट 
शैलियों का विधान “चित्राभिनय' के प्रसंग में किया है-ये अभिनय शैलियाँ आकाश वचन, आत्मगत, 
अपवारित और जनान्तिक नामों से परिभाषित की गई हैं। इनका नाटक में चित्राभिनय पद्धति के द्वारा 
प्रयोग किया जाता है। इनके समुचित प्रयोग से अभिनय में वैचित्र्य और सौन्दर्य का सृजन होता है। 
इसीलिए नाट्यप्रयोग को कल्पनासमृद्ध एवं प्रभावशाली रूप में प्रस्तुत करने के लिए आङ्गिक एवं 
विभावादि अभिनय के सम्बन्ध में आचार्य भरत ने कुछ विशिष्ट विधियों, प्रतीकों और कल्पनाओं 
का विधान किया है। जनान्तिक आदि इन नाट्यधर्मी विधियों के अतिरिक्त स्वप्न वाक्यों का प्रयोग 
और मूर्च्छा एवं मरण आदि की अभिनय विधियों को भी संकेतित किया है। इन दृश्य- श्रव्य-सूच्य 
कथांशों की प्रतिपादक अभिनय शैलियों के प्रयोग द्वारा पात्र की अनुपस्थिति या अतीत की घटना 
तथा प्रेक्षकों एवं पात्रों के लिए नाटकोपयोगी श्रव्य कथांशों का भी सूचन हो जाता है। धनञ्जय एवं 
रामचन्द्र गुणचन्द्र' ने चित्राभिनय के अन्तर्गत प्रतिपादित जनान्तिक आदि का विवेचन वृत्त भेद के 
प्रसंग में किया है। विश्वनाथः इन्हें नाट्योक्ति तथा धनञ्जय 'नाट्यधर्मी' नाम से उल्लिखित करते 
हैं। रंगमंच पर स्थित पात्रों की श्राव्यता के आधार पर आचार्य धनञ्जय ने इनके तीन भेद किए हैं- 
(१) सर्वश्राव्य (प्रकाश) (२) नियतश्राव्य (जनांतिक, अपवारित) (३) अश्राव्य (स्वगत) आकाश 
भाषित को उन्होंने स्वतन्त्र रूप से "परिभाषित किया है। 


नाट्यशास्त्र २५/८५-८६, अभि०भा० ना०शा० भाग-३, पृ० २८० 
भरत और भारतीय नाट्यकला, पृ० ४११ 

नाट्यशास्त्र २५/९५, १००-१०२ 

दशरूपक १/१२२ 

नाट्यदर्पण १/१० 

साहित्यदर्पण ६/१३७ 

दशरूपक १/६३ 
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४२ शाध- प्रभा 


आचार्य भरत द्वारा वर्णित अभिनय शेलियों के आधार पर “उत्तररामचरित नाटक” का 
आलोडन कर तथ्य प्रस्तुत किए जा रहे हैं-जो अग्रलिखित हैं- 


सर्वश्राव्य- सर्वश्राव्य या प्रकाश वह कथांश है, जिसे सामाजिकों के साथ ही मञ्चस्थ 
समस्त पात्रों को सुनाना अभीष्ट हो। समस्त अंकों में उत्तररामचरित नाटक में समस्त अंकों में 
वस्तुविन्यास के उन समस्त स्थल, के कथन सर्वश्राव्य हैं जो मञ्चस्थ किसी भी पात्र से छिपाकर 
नहीं बोले गए हैं, अपितु मञ्चस्थ समस्त पात्रों को सुनाए गए हैं। ऐसे सर्वश्राव्य कथनोपकथन में 
मुखमुद्रा, हाव-भाव आदि के अभिनय का संकेत दिया गया है, सर्वश्राव्य होने के कारण ही इन 
कथनों में अपवार्य, जनान्तिक आदि निर्देश नहीं है। यथा-प्रस्तावना के उपरान्त प्रथम अंक में 
अग्रलिखित अभिनय संकेत हैं- इत्यर्धोक्ते साशङ्कम्‌, सस्मितम्‌ सहर्षलज्जास्मितम्‌, ससान्त्ववचनम्‌, 
निवर्ण्य, ,समभ्रमं, सापेक्षम्‌, सस्नेहसहुमानं निर्वर्ण्य, शास्त्रम्‌, रामं निर्वर्ण्य साकूतम्‌, उत्स्वप्नायते, 
सस्नेहमंगलमस्या: परामृशन्‌, शास्त्रम्‌, अति मूर्च्छति आश्वस्य, विमृश्य सकरुणम्‌, दुर्मुखं प्रति, 
सीतायाः पादो शिरसि कृत्वा, इति सहसोत्थाय इत्यादि। इसी प्रकार के संकेत सर्वश्राव्य कथन अर्थात्‌ 
मञ्चस्थ समस्त पात्रों को सुनाने योग्य कथनोपकथन में दिए गए हैं। मञ्च पर अन्य पात्रों की 
उपस्थिति "में 'स्वगत' संकेत के साथ कहे गए कथन क उपरान्त 'प्रकाश' का निर्देश इस आशय 
से दिया गया है, ताकि यह जाना जा सके कहाँ तक का कथन मञ्चस्थ पात्रों को अश्राव्य था और 
कहाँ से सर्वश्राव्य होगा। यथा-प्रथम अंक में ही-रामः (स्वगतम्‌।) शुद्धान्तचारी... प्रहितः। 
(प्रकाशम्‌) आगच्छतु। 


१. आकाशवचन : रंगमंच पर अप्रविष्ट पात्र से संलाप एवं प्रविष्ट पात्र से अन्तर्हित होकर 
वाक्य को योजना “आकाश वचन' है। यहाँ नाना कारणों के संयोग से काव्य की भावना से उद्गत 
हुए उत्तर-प्रत्युत्तर वाक्यों से संलाप का प्रयोग किया जाता है। 


उत्तररामचरित करुण रस प्रधान नाटक है। नाटक में करुणा उत्पन्न करने शोक, व्यथा 


१. दशरूपक १/६४ 
२. उत्तर० प्रथमांक 
३. परोक्षान्तरितवाक्यमाकाशवचनं तु तत्‌। 
तत्रोत्तरकृतैर्वाक्यैः संलापं संप्रयोजयेत्‌।। ना०शा० - २५/८७ 
अभि०भा०, (ना०शा०) भाग ३, पृ० २८०, 
दशरूपक १/६७, सा०द्‌० ६/१३८, ना०द्‌० १/११ 
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आदि विविध अन्तर्भावो, मन में उद्भूत उत्तरोत्तर भाव भङ्गिमाओं को सामाजिकों व मञ्चस्थ पात्रों 
को श्राव्य अनेकों कथांश 'आकाशवचन' के अन्तर्गत चित्रित किए गए हैं। कवि भवभूति ने नाट्य 
में सर्वाधिक संकेत 'नेपथ्य' कथन आदि के द्वारा आकाशवचन के सम्बन्ध में दिए हैं, और कवि 
अपने उद्देश्य करुण विप्रलम्भ की पराकाष्ठा तक मानव भावनाओं को उद्देलित करने में पूर्ण सफल 
रहे हैं। इन्हीं भावनाओं के उत्तरोत्तर कथनोपकथन ने कथावस्तु को सुगठित बनाए रखा है एवं 
प्रवाहमयता और गत्यात्मकता प्रदान की है। कहीं महत्त्वपूर्ण सूचना है, कहीं भूत, भविष्य, भावी कथा 
संकेत है, कहीं पात्रों की मनोभावनाओं का प्रस्तुतीकरण है सब ' नेपथ्य कथन' के माध्यम से प्रकट 
किया गया है। सम्पूर्ण नाटक में पच्चीस स्थलों पर 'नेपथ्य' से कथावस्तु को गति मिली है। 
कतिपय उद्धरण प्रस्तुत है- ' नेपथ्ये कलकलः सर्वे आकर्णयन्ति....। (नेपथ्ये) अब्रह्मण्यम्‌ अब्रह्मण्यम्‌! 


रामः - ज्ञायतां भो:। किमेतत्‌? (पुनर्नेपथ्ये।) 


ऋषीणामुग्रतपसां , यमुनातीरवासिनाम्‌। 
लवणत्तासितः स्तोमस्त्रातार त्वामुपस्थितः।। १/५०२ 


अन्यत्र - (नेपथ्ये) 


हा आर्यपुत्र! कुमारलक्ष्मणं एकाकिनीमशरणामासन्न प्रसववेदनामरण्ये हताशां श्वापदा अभिलषन्ति। 
हा, इदानीम्‌ मन्द भाग्या भागीरथ्यात्मानं निक्षिपामि। 


लक्ष्मण: - कष्टं बतान्यदेव किमपि।' 


इसी प्रकार अन्य-अन्य स्थल उद्धृत किए जा सकते हैं, जो लघु कलेवर में आलेख प्रस्तुत 
करने को दृष्टिगत कर शोध सन्दर्भ में संकेतित हैं। 


२. आत्मगत : आचार्य भरत का कथन है कि जो हृदयस्थ कथन है, बह ' आत्मगत' है। 


१. उत्तररामचरित - पृ० ११० संवाद-१ से पूर्व, पृ० ११८ सं० १ से पूर्व, पू १९६ सं० १ से पूर्व, तपश्चात्‌ 
तीन बार पुनर्नेपथ्ये का प्रयोग है, पृ० २०२ सं०। 
पृ० ३२०, ३२९, ३३९, ३४९, ३६०, ३६३, ४२४, ४४९, ४६०, ४७४, ४८०, ४८२, ४८४, ४८६ 

२. उत्तररामचरित १/५० 

वही ७/२ से पूर्व 

हृदयस्थ वचो यत्तूदात्मगतमिष्यते। 

सवितर्क च तद्यसेज्यं प्रायशो नाटकादिषु।। ना०शा० २५/८८, ८९ 
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शोध- 
ख शाध- प्रभा 


विकल्पमयी भावनाओं के साथ हृदयस्थ भाव को पात्र 'आत्मगत' नामक अभिनय शेली में 
अभिव्यक्त करता है।' धनञ्जय? एवं विश्वनाथः ने ' आत्मगतम्‌' को 'स्वगतम्‌' नाम से अश्राव्य वस्तु 
कहा है अर्थात्‌ जो वस्तु (रंगमंच पर स्थित) अन्य पात्रों को सुनायी न जाती हो। रामचन्द्र-गुणचन्द्र” 
ने भी इसी अभिप्राय को प्रकारान्तर से प्रकट करते हुए लिखा है कि जो बात अन्य से छिपाने के 
योग्य होने से अपने मन में ही रखनी होती है, उसको 'स्वगतम्‌' कहते हैं। यद्यपि “स्वगत' या 
' आत्मगत' से हृदय में ही रखी जाने वाली बात यह अर्थ ग्रहण किया जाता है, किन्तु सामाजिकों 
के लिए यह भी श्राव्य होती है। वस्तुतः यह कथन रंगमंच पर स्थित पात्रों को दृष्टि से ही कथ्य 


हेग? 

उत्तररामचरित की कथावस्तु में ' आत्मगत' के स्थान पर 'स्वगत' नाम से यह नाट्य संकेत 
प्राप्य है। आकाशवचन के सदृश ही पात्रों के मनोभावों के चित्रण, कथावस्तु के सुगठित विन्यास 
और करुण रस के व अन्य गौण रसों के भावों के अभिनय हेतु इसका 'स्वगत' कथ्य से सफल 
प्रयोग है। अतः भवभूति के नाटक की उत्कृष्टता हेतु 'स्वगत' कथन से पूर्ण गत्यात्मकता मिली हे। 
'स्वगत' का नाट्य संकेत कथावस्तु में तेइस स्थलों पर द्रष्टव्य है, जो संदर्भ स्थल पर संकेतित किए 
गए हैं। एक-दो उदाहरण उद्धृत किए जा रहे हैं- तृतीयांक में सीता का संवाद - सीता- 
(स्वगतम्‌) अवशेनेतेनात्मना लज्जापितास्मि भगवत्या तमस्यया। किमिति किलैषा मंस्यत * एष परित्याग 
एषोऽभिषंग इति' अन्यत्र - बासन्ती- (स्वगतम्‌) कष्टमत्यासमतो देव:। तदाक्षिपामि तावत्‌। (प्रकाशम्‌) 
चिरपरिचितानीदानीं जनस्थानभागानवलोकनेन मानयतु देव:। 


दूसरे उदाहरण से ज्ञात होता है कि मंच पर अन्य पात्र भी उपस्थिति में अपने मन के भाव 
'स्वगतं' से कथन कर उस पात्र से प्रकट में कहने वाले कथन के लिए (प्रकाशं) का संकेत है। 
अत: यहाँ से कथन मंच के पात्रों को भी सर्वश्राव्य है। 


१. हृदयस्थं सविकल्पं भावस्थं चात्मगतमेव।। नाट्यशास्त्र २५/९० 

२. अश्राव्यं स्वगतम्‌ मतम्‌। दशरूपक १/६४ 

३. साहित्यदर्पण ६/१३७ 

४. यत्‌ पुनरन्येषां गोप्यतया स्वद्येत स्थितं तत्‌ स्वगतम्‌। नाट्यदर्पण १/१० विवृत्ति 

५, उत्तररामचरित-पृ० ५९, ७१, ७६, ९१, ९३, ५७, २१३, २३१, २४५, २४७, २५९, ३०६, ३२०, ३२६, ३३९, 
३५९, ३७६, ४१६, ४१९, ४२२, ४३३ 
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३. अपवारितक : निगूढ़ भावों से संयुक्त वचन ही ' अपवारितक' है।' इस शैली में रंगमंच 
पर स्थित कई पात्रों के मध्य कोई पात्र अपना संवाद अन्य सभी पात्रों से गोपित कर किसी एक पात्र 
को सुनाता है। धनंजय , रामन्द्र-गुणचन्द्रर एवं विश्वनाथ के मत में जब पात्र मुख घुमाकर किसी 
दूसरे पात्र से रहस्य का कथन करता है। तब उसको 'अपवारित' कहा जाता है। 


उत्तररामचरित में ' अपवारित' नाट्य संकेत मात्र एक स्थल पर प्राप्य है। नाटक के प्रथम 
अंक में चित्रदर्शन के अवसर पर राम, लक्ष्मण व सीता मंच पर उपस्थित हैं। जैसे ही सीता लक्ष्मण 
से उर्मिला के चित्र की ओर संकेत कर पूछती हैं, यह कौन है? तभी लक्ष्मण का संवाद इस प्रकार 
है- 'लक्ष्मण- (सलज्जास्मितम्‌ अपवार्य) अये, उर्मिलां पृच्छत्यार्या। भवतु। अन्यतः संचारयामि 
(प्रकाशम्‌) आर्य! दृश्यतां द्रष्टव्यमेतत्‌। अयं च भगवान्‌ भार्गवः।' स्वाभाविक है यहाँ लक्ष्मण ने सीता 
के साथ राम से भी इस कथन को छिपाकर बोला। अतः यहाँ पर 'स्वगतम्‌' 'प्रकाशम्‌' संकेत 
अधिक उपयुक्त होता। प्रो. काणे का“ भी यही मत है। 


नाटक में अन्यत्र कहीं भी 'अपवारित' का नाट्य संकेत नहीं है। 


४. जनान्तिक : जब वृत्त का कोई गूढ़ अंश पात्र के कर्ण-प्रदेश में अन्य पात्र द्वारा सूचित 
होता है तब यह 'जनान्तिक' कहा जाता है। 'जनान्तिक' 'अपवारित' के विपरीत रंगमंच पर स्थित 
पात्रों में एक पात्र से छिपाया जाता है तब अन्य पात्रों के लिए प्रकाश्य होता है। जो कार्य पहले 
हो चुका हे, किन्तु कारणवश पुनः कहना हो तो उसे भी 'कर्ण-प्रदेश' में जाता है। त्रिपताका रूप 
हाथ की मुद्रा के द्वारा जनान्तिक में अन्य पात्रों से गोप्यता का अभिनय किया जाता है।' 


१. निगूढं, भावसंयुक्त भयवारितम्‌ स्मृतम्‌। 

ना०्शा० २५, अभि०भा० (नाण्शा०) भाग-३ पृ० २८१ 

रहस्यं कथ्यते अन्यस्य परावृत्यापवारितम्‌। द्‌०रू० १/६६ 

ना०द्‌० १/१२ डं 

सा०द० ६/१३८ 

उत्तर० १/पृ० ५४ 

उत्तर० १/पृ० ५६ ( टिप्पणी) 

यानि गूढार्थप्रयुक्तानि वचनानीह नाटके । 

जनान्तिकानि कर्णे तु तानि योज्यानि योक्तृभिः।। ना०शा० २५/९१ 
८. जनान्तिकं एकान्तिकत्वं चैकस्यैव निगूह्यत इति विशेषः। अभि०भा०, भाग-३, पृ० २८१ 
९. द०रू० १/६५, ना०द्‌० १/१३, सा०द्‌० ६/१३१ 
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द शोध-प्र भा 


उत्तररामचरित नाटक के प्रथम अंक में लक्ष्मण के आदेश से अर्जुन नामक चित्रकार द्वारा 
चित्रित चित्रवीथिका दर्शन के अवसर पर राम, लक्ष्मण और सीता रंगमच पर उपस्थित थे। किन्तु 
लक्ष्मण को रामचन्द्र सीता की वनभ्रमण की दोहन इच्छा पूर्ण करने हेतु रथ सुसज्जित करने के लिए 
भेज देते हैं। राम और सीता मंच पर रह जाते हैं और चित्र दर्शन से थक कर सीता राम क वक्षस्थल 
पर सोयी है, उसी समय प्रतीहारी 'दुर्मुख' नामक गुप्तचर के आने का संदेश देता है। दुर्मुख प्रवेश 
कर अति गोपनीय सीता परिवाद को राम के कान में कहने का अभिनय करता है, जिसका संकेत 
नाटक में 'कर्णे' कहकर दिया गया है, जो राम के द्वारा स्वयं पुनरावृत्ति करने पर ही सामाजिकों 
को सुनाई पड़ता है।' 

इस स्थल पर यद्यपि सीता सोयी है, किन्तु फिर भी यह कथन सीता को न सुनाने का नाट्य 
संकेत 'अपवारित' के नाट्य संकेत के द्वारा तथ्य होना चाहिए था, क्‍योंकि यह वार्ता दुर्मुख से 
गोपनीय रूप से हो रही है और सीता से छिपानी है, वह मध्य में राम द्वारा मूर्च्छा आदि अभिनय 
व विलापादि अभिनय करते समय निद्रा से जाग भी सकती है। अत: 'कथांश' के अनुरूप संकेत 
का अभाव है, जो कि त्रुटिपूर्ण ही कहा जाएगा। 


यद्यपि अपनी सीता परित्याग निर्णय सम्बन्धी निन्दा रामचन्द्र बिना किसी नाट्य संकेत 
(अपवारित के बिना) करते हैं व स्वयं को बार-बार धिक्कारते हें, किन्तु “सीता परित्याग” के अपने 
आदेश का कथन पुनः 'कर्णे' नाट्य संकेत के उपरान्त दुर्मुख के 'कर्ण-प्रदेश' में कुछ रहस्य कहने 
का अभिनय करते हैं। अतः यह जनान्तिक कथन का उदाहरण है, जिसे अभिनय में मुख पर 
त्रिपताकाद्वार मुद्रा द्वारा अभिनय किया जाना वर्णित है। 


५. स्वप्नायित पाठ्य को प्रयोग शैली : पूर्व वर्णित अभिनय की विविध शैलियों के 
अतिरिक्त आचार्य भरत ने 'स्वप्नायित' पाठ्य के प्रयोग का विधान किया है“ परवर्ती आचार्यों ने 
इसका उल्लेख नहीं किया। 'स्वप्नायित' (स्वप्न में देखे गए) पाठ्य का अभिनय मन्द स्वर के 
संचार से, उसमें कुछ वचन व्यक्त तथा कुछ अव्यक्त हैं, ऐसे पुनरुक्त वचनों के द्वारा तथा पहले 


१. उत्तर १/५० ९७ 
२. उत्तर० १/४४ 

३. वही १/प० १०३ 
ह, 


मन्दस्वरसंचारैर्व्यक्ताव्यक्तै; - पुनरुक्तवचनाशं :। 
पूर्वानुस्मरणकृतै: कार्य स्वप्नायितपाठ्यम्‌।। ना०शा० २५/९६ 
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किए हुए का अनुस्मरण करके किया जाता है। इस प्रकार के पाठ्य का प्रयोग उत्तररामचरित में 
भविष्य को कथावस्तु के संकेत के लिए किया गया है। प्रथम अंक में चित्र दर्शन के श्रम से थक 
कर सीता रामचन्द्र क वक्षस्थल पर सिर रखकर शयन करती है। इसी मध्य दुर्मुख जन परिवाद को 
गुप्त सूचना राम को देता है, रामचन्द्र शोक से व्याकुल होकर भी, स्वयं की निन्दा कर भी सीता 
परित्याग का निर्णय लक्ष्मण को कहलाते हैं। जो राम-सीता विरह का कारण होगा और स्वप्न में भी 
सीता ने विरह को ही देखा। सीता- हा सौम्य आर्यपुत्र! कुत्रासि? हा धिक्‌? हा धिक्‌? दुःस्वप्नरणरण 
कवि प्रलब्धा आर्य पुत्र शून्यमिवात्मानं पश्यामि। “हा धिक्‌! हा धिक्‌! एकाकिनीं प्रसूतां मामुज्झित्वा 
कुत्र गतो नाथः? भवतु! अस्मै कोपिष्यामि, यदि तं प्रेक्षमाणा आत्मनः प्रभविष्यामि। कोऽत्र परिजनः? 


६. मूर्च्छा और मरणकाल की अभिनय शैली : आचार्य भरत के अनुसार मरण-काल 
में हिचकी एवं ऊर्ध्व श्वाँसों से युक्त बात को प्रशिथिल, भारी एवं करुणामय और गद्गद्‌ स्वर से 
करना चाहिए।' 


विषपान एवं इसके द्वारा होने वाली मरण की अवस्था पर्यन्त भरत ने उत्तरोत्तर मृत्यु की ओर 
अग्रसर होने वाली सात दशाओं का वर्णन भी किया है।' 


नाटक का सुखान्त होना अभीष्ट होता है अतः किसी भी कारणवश नायिका आदि का 
उत्तरोत्तर मृत्यु की ओर अग्रसर होने वाली दशाओं का अभिनय कथावस्तु में संकेतित होता है, किन्तु 
अन्ततः नायक-नायिका मिलन रूप परिस्थितियों का सृजन किया जाता है। मृत्यु की उत्तरोत्तर 
अवस्था में मूर्च्छा का भी अभिनय कराया जाता है। 


उत्तररामचरित नाटक में गर्भाक नाटक के माध्यम से सीता के मरण की ओर अग्रसर होने 
के कारण को स्वयं उसके संवाद में इस प्रकार कहलाया गया है- 


(सीता का स्वर) नेपथ्य में- 


(नेपथ्ये) हा आर्यपुत्र! कुमारलक्ष्मण एकाकिनीमशरणमासन्नप्रसववेदनामरण्ये हताशां श्वापदा 
अभिलषन्ति। हा इदानीं मन्दभाग्या भागीरथ्यामात्मानं निक्षिपामि। 


उत्तर० १/५० ११३ 
ना०्शा० २५/९७ 
पूर्वोक्त २५/९७-१०० 
उत्तर० ७/५० २५२ 
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शोध-प्रभा 
$४ प्रभा 


लक्ष्मण: - कष्टं... किमपि। 

सूत्रधारः - विश्वमरात्मजा... गंगा देव्यां विमुञ्चति। ७/२ 

रामः - (सावेगम्‌) देवि! देवि! लक्ष्मणमवेक्षस्व। 

लक्ष्मण: - आर्य! नाटकमिदम्‌। 

राम: - हा देवि दण्डकारण्य...। एष ते रामा द्विपाकः। 

लक्ष्मणः आर्य! आश्वस्य दृश्यताम्‌। प्रबन्धस्त्वार्षः। 

(ततः प्रविशति... प्रमुग्धा: सीता) इत्यादि में 'मरण” और मूर्च्छा आदि का अभिनय हैं। 

उत्तररामचरित नाटक के अन्त में गर्भाक नाटक के ब्याज से भवभूति अभिव्यक्त करते हें 
कि उन्होंने 'करुण' और 'अद्भुत' रस वाला कुछ निबद्ध किया है। जो उत्तररामचरित व “वाल्मीकि 
कृत रचना' दोनों का संकेत देता है। करुण रस का परिपाक कथनोपकथन में मूर्च्छा के अनेकों 
स्थलों पर पात्रों के अभिनय द्वारा होता है। उत्तररामचरित नाटक में राम के उत्तर चरित की कथा 
का विन्यास है। प्रथमाङ्क में ही दुर्मुख का गुप्त वृत्तान्त कथन सीता परिवाद राम और सीता के विरह 
का बीज बो देता है। समस्त अड्डों में और सप्तम अंक के गर्भाक नाटक में कथा इसी मुख्य बिन्दु 
के चारों ओर घूमती है। किन्तु नाटक को सुखान्त दर्शाने हेतु अन्त में नायक-नायिका मिलन होता 
है। विरह के सभी स्थलों पर मूर्च्छा आदि की विविध भाव भङ्गिमाओं के चित्रण से ही अभिनीत 
किया गया है। जो करुण रस प्रधान कथावस्तु का परिपक्व विन्यास करता है। कतिपय उदाहरण 


द्रष्टव्य हैं। शेष सन्दर्भ में उद्धृत हैं। तृतीय अंक में - राम: - आर्य चण्डि जानकि! इतस्ततो दृश्यसे 
नानुकम्मसे। 


हा हा देवि स्फुटति हृदयं, ध्वंसते देहबन्धः, शून्यमन्ये जगदविरलज्वालमन्तर्ज्वलामि । 


सीदन्नन्धे तमसि विधुरो मज्जतीवान्तरात्मा, 
विष्वङ्मोहः स्थगयति कथं मन्द भाग्यः करोमि? - ३/३८ 


(इति मूर्च्छति) 


१. उत्तररामचरित ३/प० २५१ 
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नाट्याभिव्यक्ति की विशिष्ट शैलियाँ एवं उत्तररामचरित ४९ 


अन्यत्र - तृतीयांक में ही- 


सीता-आर्यपुत्र! माँ मन्दभागिनीमुद्दिश्य सकलजीवलोकमाङ्गलिकजन्मलाभस्य ते वारं वारं 
संशयितजीवितदारुणदशापरिणाम इति हा हतास्मि। (इति मूर्च्छति) इत्यादि व अन्य स्थलो पर भी 
इसी प्रकार के कथांश व नाट्यसंकेत हैं। 


उपर्युक्त विवेचन से निष्कर्षतः यह स्पष्ट हो जाता है कि उत्तररामचरित में महाकवि भवभूति 
ने सूच्य और दृश्य दोनों प्रकार के कथांशों का सम्यक्‌ निबन्धन करने के लिए नाट्याचार्यों द्वारा 
वर्णित नाट्याभिव्यक्ति की विशिष्ट शेलियों का यथावसर प्रयोग किया है, जिसके फलस्वरूप सरस 
प्रवाहमयता व स्वाभाविकता से कथा प्रवाह को गतिमान किया जा सका तथा स्वप्न मूर्च्छा आदि का 
नाट्यशास्त्रोक्त रीति से अभिनय पात्रों द्वारा दर्शाया जा सका। अत: निस्सन्देह कविवर भवभूति को 
कथानक में करुण रस के प्रवाह को प्रवाहमान बना रखने में विशिष्ट शेलियाँ पूर्णरूप से सहायक 
रही हैं और तभी भवभूति उत्कृष्ट कवि श्रृंखला में आ खडे हुए हैं। इन सबके सम्यक्‌ और यथावसर 
प्रयोग के अभाव में जहाँ भवभूति की अपनी अन्य कृतियों मालतीमाधव एवं महावीरचरित में 
शिथिलता रही है, वहाँ उत्तररामचरित में इन शैलियों के प्रयोग ने ही कथानक को स्वाभाविकता 
प्रदान कर उत्तररामचरित को ' करुण रस प्रधान' सुगठित एवं नाट्य लक्षणों के अनुरूप सफलतम 
रचना सिद्ध कर दिया है। 


१. उत्तररामचरित ३/पृ० २५२ 
२. पूर्वोक्त पृ० ९७, १३७, १९६, २०२, २५२, ३०७ 
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कालिदास के काव्यो में पर्यावरण-संरक्षणात्मिका 
चेतना 


डाँ० मञ्जुलता शर्मा 


सम्पूर्ण विश्व की दृष्टि प्रकृति के लोकोत्तर रूप पर मुग्ध रही है। संस्कृत साहित्य इसी के 
आँचल में पलभर परिष्कृत एवं परिवर्धित हुआ है। विभिन्न कवियों ने प्रकृति का चित्रण अत्यन्त 
मार्मिकता एवं स्निग्धता से किया है। प्रकृतिचित्रण की यह मन्दाकिनी वेदों के पर्जन्य सूक्त से निःसृत 
होकर निरन्तर प्रवाहित होती हुई आज भी कवियो की तूलिका हेतु संजीवनी बनकर मार्गदर्शन कर 
रही है। संस्कृत कवियो की संवेदनाएँ, अनुभूतियाँ एवं चेष्टाएँ केवल प्रकृति के प्रांगण मैं ही प्रश्रय 
पाती रही हैं। प्रकृति को आलम्बन और उद्दीपन रूप में जनमानस पर उतार कर मानवमात्र को हतप्रभ 
कर देना कवियों का उद्देश्य नहीं है अपितु इसमें निहित जागरूकता को मानव जीवन की शोधिका 
के रूप में चित्रित करना हे। 


संसार के समस्त पदार्थों में चेतना का साक्षात्कार करने वाले भारतीय मनीषियों की दृष्टि 
में प्रकृति सजीवता की साक्षात्‌ प्रतिमूर्ति है। संस्कृत कवि प्रकृति की अन्तरात्मा को समझता है, उसके 
निर्मल एवं निश्छल रूप में अपने स्वजनों के स्वप्न संजोता है। उसकी प्रकृति जड़ नहीं अपितु उसमें 
माता-पिता, पुत्री, भगिनी, सखी एवं बन्धुत्व के सम्बन्धों की ऊष्मा है। वास्तव में प्रकृति के साथ 
मनुष्य की संवेदनाएँ चिरकालीन रही हें, दोनों ही आद्यसृष्टि का अंग हैं अत: एक ओर मनुष्य प्रकृति 
के अभाव में एकांगी होकर व्याकुल हो जाता है और दूसरी ओर प्रकृति मानवविहीन होने पर जड 
हो जाती है। संयोग एवं वियोग के मनोभावों में प्रत्युत्तरित होने वाली प्रकृति मनुष्य के आह्वान की 
प्रतीक्षा करती है।' 


वैदिक ऋषियों ने प्राकृतिक सौन्दर्य के प्रति जिस अनुभूति का परिचय दिया है उसमें भी 
विश्वकल्याण की भावना निहित है। अथर्ववेद का पृथिवीसूक्त राष्ट्र की शस्य श्यामला भूमि को 
उत्कृष्ट बनाने का कामना करता है- 


१. अभिज्ञानशाकुन्तलम्‌ - ४/२, ४/१० 
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कालिदास के काव्यों में पर्यावरण-संरक्षणात्मिका चेतना ५१ 


विश्वंभरा वसुधानी प्रतिष्ठा हरिण्यवक्षा जगतो निवेशनी। 
वैश्वानरं विभ्रती भूमिरग्निमिन्द्र ऋषभा द्रवणे नो द धातु।।' 


आकाश तक फेली लताएँ, ऊँचे-ऊँचे वृक्ष राष्ट्र की समृद्धि के आधार हैं। यह वसुन्धरा 
अपने गर्भ में अनेक प्रकार के रत्न एवं खनिज-सम्पदा को संगृहीत किये हुये है। हमारे राष्ट्र की 
समृद्धि इन्हीं प्राकृतिक उपादानों की श्रेष्ठता पर आश्रित है अतः जब प्रकृति की यह चेतना मनुष्य 
को जाग्रत करेगी तब मंत्रों का यह प्राणतत्त्व आकार लेगा- 


असंबाधं मध्यतो मानवानां यस्याम्‌ उद्ूतः प्रवतः समं बहु, 
नानावीर्या ओषधीर्या विभर्ति पृथिवी नः प्रथतां राध्यता नः।' 


शान्तिपाठ के रूप में जिस शान्ति का आश्वासन दिया गया है उसमें प्रदूषण से मुक्ति की 
प्रार्थना संनिहित है। यह समस्त ओषधियाँ एवं वनस्पतियाँ तब ही तो हमारा कल्याण कर सकेगी जब 
उन्हें शुद्ध जलवायु मिले। वृक्षों से व्याप्त ये जंगल वास्तव में ऊर्जा के स्त्रोत हें, समृद्धि की कामधेनु 
हैं। अत: यदि मानव सभ्यता को बचाना है तो पृथिवी से यही प्रार्थना करनी होगी कि- 


अरण्यं ते पृथिवी स्योनमस्तु। 


गायत्री मंत्र शुद्ध प्रकाश की याचना का मंत्र है। वस्तुतः सम्पूर्ण वैदिक वाङ्मय उन 
प्राकृतिक उपादानों के विकास की बात करता हे, जिससे पर्यावरण की शुद्धता का प्राणतत्त्व बना रहे। 


लौकिक संस्कृत साहित्य भी प्रकृति के विविध रमणीय दृश्यों को आत्मसात किये हुए है। 
वाल्मीकि, भास, भवभूति, कालिदास आदि अनेक कवियों ने अपने काव्य में प्रकृति के अनेक रूप 
मुखरित किए हैं। संस्कृत कवियों की कोमल कमनीय कल्पना ने इसके बहुआयामी रूपों से चेतन 
प्राणी के साथ जो रागात्मक सम्बन्ध स्थापित किए हैं उससे प्रकृति की जड्ता नष्ट हुई है। वह 
प्रत्येक पर्व एवं उत्सव में मानव की चिरसंगिनी है। कहीं वह पीले पत्तों के ब्याज से अश्रुपात करती 
है तो कहीं झरनों के निनाद में उसका हास परिलक्षित होता है।' पर्णागुलियों से आभूषण प्रदान करने 


पृथिवी सूक्तम्‌ - १/६ का० १२ सूक्त १/६ 
पृथिवी सूक्त -- का० १२ सू० १/२ 
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५२ शोध-प्रभा 
वाली प्रकृति इतनी सचेतन है कि वह न केवल अपने दायित्व का ही निर्वाह करती है अपितु 
कोकिलरव के बहाने से प्रत्युत्तर भी देती है। * शकुन्तला की विदाई उसकी अपनी पुत्री की विदाई 


है। अत: यह निसर्ग कन्या माता-पिता के बिना परिवद्धित होकर आज मंगल वस्तुओं के लिए 
प्रकृतिप्रदत्त उपहारों की अधिकारिणी है- 


क्षौमं केनचिदिन्दुपाण्डुतरुणा माङ्गल्यमाविष्कृत , 
निष्ठ्यूतश्चरणोपभोगसुलभः लाक्षारसः केनचित्‌। 
अन्येभ्यो वनदेवता करतलैरापर्व भागोत्थितै- 
दत्तान्याभरणानि तत्‌ किसलयोद्‌भेदप्रतिद्वन्द्रिभिः।' 


वस्तुतः प्रदूषित होते विश्व को आज पर्यावरण के इसी सत्‌, चित्‌ एव आनन्दमय स्वरूप 
से परिचित होने की आवश्यकता है। कवि कालिदास की प्रथम रचना “ऋतुसंहार' तो प्रकृति सुन्दरी 
का सम्पूर्ण शृंगार है। समस्त ऋतुओं में अपने सौन्दर्य को विकसित करती हुई यह वधूटी कहीं तो 
लज्जाशीला नायिका है और कहीं उन्मुक्त अभिसारिका।' मेघ को धूम, ज्योति, सलिल एवं मरुत का 
समवाय मानने वाला कवि भले ही इस बात को स्वीकार कर ले कि मेघ मनुष्य नहीं हो सकता परन्तु 
उसमें मनुष्य जैसी सहदयता अवश्य हो सकती है। तब ही तो वह विरही यक्ष के दुःख से व्याकुल 
होकर उसका मित्र होना स्वीकार कर लेता है। अपने मित्र की पीड़ा हरने का संकल्प लेकर उसकी 
प्रिया के लिये सन्देश ले जाने वाले मेघ को अचेतन कैसे कहा जा सकता है।* मेघ का यही सहृदयी 
रूप उसे कहीं-कहीं मयूरपिच्छधारी कृष्ण बनाकर देवत्व प्रदान करता है।' चेतन-अचेतन के बन्धुत्व 
से यह बात सिद्ध होती है कि इस भौतिक परिवेश में प्रकृति के प्रति मानवीय सम्बन्ध प्रदूषण के 
इस तूफान को रोक सकते हैं। कवि कालिदास प्रकृति के अनन्य साधक कहे जा सकते हैं। उनकी 
प्रत्येक रचना प्रकृति का अमूल्य उपहार है। आम्रकूट पर्वत पर घने छायादार वृक्ष, जामुन के कुञ्जों 
से अवरुद्ध श्वेत फेन वाले नदियों के जल न जाने अब कहाँ विलुप्त हो रहे हैं।' “कार्यासैकतलीन- 
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हंसमिथुना स्त्रोतोवहा मालिनी” जैसे दृश्य तो शब्द चित्र बनकर हमें हमारी प्राकृतिक सम्पदा का 
स्मरण ही करा पाते हैं। कवि की अलौकिक सृष्टि शकुन्तला प्रकृतिपुत्री है। वृक्षों के थांवले भरने 
का कार्य उसके लिये उत्सव सदृश है, ये तो उसके सहोदर हैं वृक्षों के प्रति उसका यह 
कथन- अस्ति मे सोदरस्नेहो$प्यतेषु' प्रदूषण मुक्ति का प्रत्युत्तर कहा जा सकता है। इस प्रत्युत्तर 
के ब्याज में प्रकृति भी- शान्तेकरिष्यसि पद पुनराश्रमेउस्मिन्‌' कहते हुए शकुन्तला को जीवन 
की अन्तिम अवस्था के लिये मानो प्यार भरा निमन्त्रण दे जाती है। इस प्रकार यक्ष की विवशता पर 
आँसू बहाती वनदेवियाँ , आम्रवृक्ष का आश्रय लिये हुए नवमालिका को देखकर रोमाज्चित 
शकुन्तला', वृक्षों पर कुमार कार्तिकेय से भी अधिक स्नेह करने वाली पार्वती, मनुष्य और प्रकृति 
के पारस्परिक सौजन्य को व्यक्त करते हैं। अत: शृंगार, वात्सल्य, वियोग, संयोग आदि विविध भावों 
का प्रकृति में सचेतन आरोपण उसकी सात्त्विकता का प्रमाण है। उसकी यही सात्त्विकता जब अपने 
अस्तित्त्व को सिद्ध कर देगी तब प्रदूषण मुक्ति का द्वार स्वतः खुल जायेगा। आज तो एक हेलीकॉप्टर 
उतारने के लिये सैकड़ों वृक्षों की निर्मम हत्या कर दी जाती है वहीं आभूषणप्रिय होने पर भी 
शकुन्तला वृक्षों से एक पत्ता तोड़ना भी अनुचित मानती है। प्रकृति के प्रति न्याय का इससे अच्छा 
उदाहरण क्या हो सकता हे- 


पातु न प्रथमं व्यवस्यति जलं युष्मास्वपीतेषु या, 
नादत्ते प्रियमण्डनाऽपि भवतां स्नेहेन या पल्लवम्‌। 
आद्येव: कुसुम प्रसूतिसमये यस्या भवत्युत्सवः , 
सेयं याति शकुन्तला पतिगृहं सर्वैरनुज्ञायताम्‌।।* 


इसी प्रकार अनेक स्थानों पर हमारा संस्कृत साहित्य प्रकृति के उन विविध रूपों को संगृहीत 
किये हुए है जो हमारे स्वस्थ सरस एवं सफल लौकिक और आध्यात्मिक जीवन क लिए अपरिहार्य 


है। 


१ अभिज्ञानशाकुन्तलम्‌ - ६/१७ 
२. अभिज्ञानशाकुन्तलम्‌ - १/ पृ० ११ 
३. अभिज्ञानशाकुन्तलम्‌ - ४/२० 
४. उत्तरमेघ - ४९ 

५. अभिज्ञानशाकुन्तलम्‌ - १/ पृ० १२ 
६. अभिज्ञानशाकुन्तलम्‌ - ४/९ 


CC-0. Lal Bahadur Shastri University, Delhi. Digitized by Sarvagya Sharada Peetham 


ति शोध-प्रभा 


अब ज्वलन्त प्रश्न यह है कि वास्तव में हमारा परिवेश किन आस्थाओं के अभाव में प्रदूषित 
हुआ है। बाह्य जगत पर दृष्टिपात करने से यह विदित होता है कि हम जल तथा वायु प्रदूषण के 
कारण एक विकृत पर्यावरण की संरचना कर रहे हैं। इसके लिये हमारी भावना एवं आस्था उत्तरदायी 
है। सर्वप्रथम जल प्रदूषण के परिप्रेक्ष्य में नदियों के प्रति मातृत्व की भावना के हास से उनकी शुद्धता 
एवं पवित्रता खंडित हुई है। नदियाँ न केवल हमारी भौतिक आवश्यकताओं की पूरक रही हैं अपितु 
उनसे एक दिव्य सन्देश भी मिलता रहा है। सर्वात्मदर्शी ऋषियों ने उनमें जीवन का साक्षात्कार किया 
है। यद्यपि ये ऋषि स्थूल प्रकृतिवादी नहीं थे प्रत्युत प्रकृति के प्रति उनका एक मनोवैज्ञानिक 
दृष्टिकोण था। इस दृष्टिकोण के साथ जीवत्व को यह कल्पना तब ओर भी साकार हो उठती हे 
जब हम आदिकाल से ही नदी विशेष को तन्नामक देवी विशेष से प्रतिष्ठित करते हैं। ऋग्वेद में 
“दिव्या आप:' कहकर नदी के देवत्व को स्वीकार किया है। नदी सूक्त का ऋषि अन्त में नदियों 
से यही प्रार्थना करता है कि वह भरतवंशियों का उद्धार करे। लौकिक साहित्य ने भी प्रकृति के 
सरस चित्रण में नदियों की जीवन्तता को अपनी कोमल कमनीय कल्पना का आश्रय दिया है। 
कण्वाश्रम के समीप बहती मालिनी नदी, हंसों की करधनी पहने, नाभि दिखाती हुई अटपटी चाल 
वाली निर्विन्ध्या, विस्तृत तरंगों वाली नर्मदा, गंभीरा, सरस्वती, भागीरथी, चर्मण्यवती आदि अनेकों 
नदियाँ कमलों से पूरित और पराग से सुवासित जल वाली हैं। शीतल पवन उनका सहचर है एवं 
कलरव करते पक्षियों की पंक्ति उसकी मेखला। भगीरथ प्रयत्नों की फलस्वरूपा वह गंगा तो 
परमप्रिय शिव की चिरसंगिनी है फिर भला अशिव केसे हो सकती है। वह तो शिव का केश ग्रहण 
करके चञ्चला बन गयी है- 


तस्मादगच्छेरनुकनखलं शैलराजावतीर्णा, 
जह्ोोः कन्यां सगरतनया स्वर्गसोपानपंक्तिम्‌। 
गौरी वक्त्र भृकुटि रचनां या विहस्येव फेनैः, 
शम्भोः केशग्रहणमकरेदिन्दु लग्नोर्मिहस्ता।।* 


इसमें निहित जल की पारदर्शिता कहीं तो उसे स्फटिकमणि बना देती है तो कहीं पार्वती 
की इर्ष्या देखकर खिलखिलाती तरुण बाला। इस प्रकार यमुना की तरगो से संसृष्ट गंगा विविध 
नदी सूक्त मं० - ३/ सू० ३३/३ 
नदी सूक्त मं० - ३/ सू० ३३/११, १२ 
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स्वरूपा बन जाता ह। वह कवल अपने सौन्दर्य से ही आकर्षित नहीं करती अपितु अपनी पवित्रता 
के कारण सगरपुत्रों की मोक्षदायिनी भी है। 


जलप्रदूषण क प्रसंग में लौकिक जगत्‌ के मिथ्या अन्धविश्वास भी सकारात्मक भूमिका का 
निर्वाह कर रहे हैं। प्राचीनकाल से ही नदियों में सिक्के डालकर श्रद्धा व्यक्त करने का प्रचलन रहा 
है। लेकिन यदि सूक्ष्मता से देखा जाये तो उस काल में सोने, चाँदी, ताँबे के सिक्कों का प्रचलन था, 
जिनके संसर्ग से जल शुद्ध होता था। परन्तु आज धातु के बदल जाने पर भी हम उसे परम्परा मानकर 
अन्धानुकरण कर रहे हैं। इसके अतिरिक्त जो भी धार्मिक क्रिया में प्रयुक्त अवशिष्ट है उसे नदियों 
में बहाकर श्रद्धा व्यक्त कर रहे हें। यह जल की शुद्धता के लिये घातक है। जल में नग्नस्नान, शौच 
आदि को हमारे संस्कृत साहित्य में वर्जित कहा गया है। परन्तु आज तो नदियों के प्रवाह विहार 
स्थली बनते जा रहे हें। जल प्रदूषण में हमारी यह आधुनिक मानसिकता भी कुछ स्थितियों तक 
उत्तरदायी है। आज श्यामला कालिन्दी का जल अपने मूल स्वरूप से इतनी दूर हो गया है कि 
वैज्ञानिकों ने शोध से यह सिद्ध किया है कि इसके जल के प्रयोग से अनेकों चर्म रोग एवं उदर 
सम्बन्धी रोग जन्म ले सकते हैं। शुद्धशील गंगा जो स्वर्ग का द्वार कही जाती रही है, जिसके संगम 
में स्नान करके व्यक्ति घोर पाप से मुक्त हो जाता है, जिसके जल का स्पर्श, दर्शन एवं आचमन 
मनुष्य को आवागमन के बन्धनों से मुक्त कर देता है आज उसी देवीस्वरूपा गंगा को शुद्ध करने 
की योजनाएँ क्रियान्वित की जा रही हैं। वह गंगा जो भगीरथ के पूर्वजों के लिये स्वर्ग की सोपान 
पंक्ति थी आज धूर्तो एवं पाखण्डियों के दुष्कृत्यों से शापित होकर व्याकुल एवं व्यथित है, जिसके 
तट मनुष्य को राग-द्वेष, शोक से मुक्त करके दिव्य लोकों की प्राप्ति कराते थे आज कचरे क ढेर 
में परिवर्तित हो गये हें। उफनते नाले, सीवर लाइनें, विभिन्न कारखानों के दूषित अवशेष इन नदियों 
की कोख को मलिन कर रहे हें। जल की इसी मलिनता के कारण नदियों का मातृत्व विलुप्त हो 
रहा हे। अत: नदियों के प्रति मानवमात्र का वही विश्वास जाग्रत करने के लिये हमें जल का 
प्राणतत्त्व लौटाना होगा। 


पर्वत हमारे देवस्थान हैं। वह न केवल यज्ञोपयोगी सामग्रियों का उत्पत्तिकर्त्ता हैं अपितु 
सम्पूर्ण पृथिवी को धारण करने में भी समर्थ हैं यही कारण है कि ब्रह्मा ने उन्हें अन्य देवताओं की 
भाँति यज्ञ भाग प्रदान किया है। हिरण्यगर्भ सूक्त का ऋषि हिमालय को शुद्ध प्राकृतिक सुषमा को 


१. पूर्वमेघ - ५४ 
. २. अभिज्ञानशाकुन्तलम्‌ - १/१७, ७/२३ पृष्ठ 
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रे शोध-प्रभा 


अपने मन्त्रो में उद्घोषित करता है- 


यस्येमे हिमवन्तो महित्वा, यस्य समुद्रं रसया सहाहुः। 
यस्येमा प्रदिशो यस्य बाहू कस्मै देवाय हविषा विधेम।।' 


संस्कृत साहित्य में वर्णित रमणीय ढलानें', श्वेत कमल सरोवरों वाले उन्नत शिखर, मयूरों 
के नृत्य से मण्डित तलहटियाँ, अपने सौन्दर्य से मन्त्रमुग्ध करने वाला कैलाश पर्वत हमारे गौरवशाली 
अतीत के प्रहरी हैं।' पर्यावरण सुरक्षा के प्रश्‍न पर पर्वतीय स्खलन भी एक गम्भीर चुनौती बन गया 
है। उन देवालयों को काटकर नगर बनाती हमारी आधुनिक सभ्यता ने उन्हें आहत किया है। पर्वतीय 
क्षरण को रोकने के लिये बढ़ती जनसंख्या पर रोक लगानी होगी। भरत जेसा एक ही पुत्र संसार का 
कल्याण कर सकता है। इस भावना को जन-जन तक पहुँचाना होगा। नगरीकरण के कारण बढ़ता 
हुआ भौतिक आकर्षण भी मनुष्य को उसकी माटी से दूर ले जा रहा है। अतः “अपने घर लौटो' 
की सोच को विकसित करके पृथिवी के सन्तुलन को बनाया जा सकता है। आज करते हुए जंगलों 
के कारण वर्षा की मात्रा भी काफी कम हो गयी है और जो बारिश होती भी है वह पानी रोकने 
वाले वृक्षों के अभाव में व्यर्थ हो जाती है। अतः ऐसे वृक्षों को लगाना होगा, जिसकी जड़े मिट्टी 
के कटाव को रोककर पानी को आत्मसात कर सक। संस्कृत साहित्य में कुटज, करील, आम, जम्बू 
आदि अनेक वृक्षों का बहुलता से उल्लेख मिलता है जो पृथिवी की सौंधी गंध को फिर से लौटा 
सकते हैं।* पर्यावरण सुरक्षा के लिये वृक्ष पृथिवी के कवच हैं वे कार्बनडाइ-ऑक्साइड ग्रहण करके 
हमें ऑक्सीजन प्रदान करते हें। अत: प्रदूषण की विकृति से इस विश्व को सुरक्षित रखने के लिये 
और नष्ट होती ओजोन की परत को बचाने के लिये हमें वृक्षों से सहोदर सम्बन्ध विकसित करने 
होंगे।' 

सस्कृत साहित्य में वर्णित ऋषियों के आश्रम न केवल तप के साधन थे अपितु शिक्षा एवं 
स्वास्थ्य क आधार थे। उनकी प्राकृतिक सुषमा अपने स्वाभाविक सौन्दर्य से आगन्तुकों को भी सहज 
आकृष्ट करने में समर्थ थी- 


हिरण्यगर्भ सूक्त - १२१/४ 

पूर्वमेघ - ६२, अभिज्ञानशाकुन्तलम्‌ - ६/१७ 

कुमार सम्भवम्‌ - १/६-१६, ऋतुसंहार - २/१६ 
अभिज्ञानशाकुन्तलम्‌ - १/१२, ४/४, ७/३३ 

५, पूर्वमेघ ¬= २४, १८ 

६. अभिज्ञानशाकुन्तलम्‌ - ४/ पृ० ६७, १/२०, १/ प० १३ 
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कालिदास के काव्यों में पर्यावरण-संरक्षणात्मिका चेतना 


नीवाराः शुकगर्भकोटरमुखभ्रष्टास्तरुणामधः , 
प्रस्निग्धाः क्वचिदिंगुदीफलभिदः सूच्यन्त एवोपलाः। 
विशवासोपगमादभिन्नगतयः शब्दं सहन्ते मृगा- 
स्तोयाधारपथाश्च वल्कलशिखानिष्यन्दरेखाङ्कितः।।' 


७५७ 


परन्तु आधुनिक समय में बढ़ती हुई भौतिक प्रतिस्पर्द्धा ने गुरुकुल संस्कृति को समाप्त करके 
शिक्षा को ऊँचे-ऊँचे वातानुकूलित भवनों में कैद कर दिया है। बाह्याडम्बरो के द्वारा विद्यालयों को 
महल बनाकर विज्ञापित किया जा रहा है। प्रतिस्पर्द्धा की इस दौड में सर्वाधिक क्षति प्राकृतिक 
उपादानों की हो रही है। वनों को काटा जा रहा है। प्रकृतिप्रदत्त साधनों को अपनी प्रगतिशीलता से 
जोड़कर उसके स्वाभाविक आयाम नष्ट किये जा रहे हैं। आज मनुष्य प्रकृति से आशीर्वाद का 
आकांक्षी नहीं है अपितु उसकी अदम्य लिप्सा प्राकृतिक अस्तित्त्व को मूर्छित करने वाली विषवल्लरी 
बन गयी है। प्रकृति को जड़ मानकर हम उसकी सुरक्षा का उपाय ढूँढने में संलग्न हैं परन्तु चेतन 
और अचेतन के मध्य का द्वन्द्द सकारात्मक परिणाम नहीं दे पा रहा है। सृष्टि के प्रति हमारी 
प्रतिबद्धता मौन हो गयी है। अत: आवश्यकता है ऐसी आत्मीयता की जो प्रकृति के प्रति किये गये 
हमारे क्रूर निर्णयों की लक्ष्मणरेखा बन सके। क्योंकि जब-जब मनुष्य ने स्वाभाविक विकास पर 
कुठाराघात किया है तब-तब सृष्टि ने विनाश के अध्याय लिखे हैं। वास्तविकता यही है कि संस्कृत 
साहित्य में निहित मानवीय संवेदना नष्ट हो रही है। आम्रकूट पर्वत पर घने आम के वृक्ष, जामुन 
के क॒ज्जों से अवरुद्ध जल को पीता हुआ मेघखण्ड, स्त्रियों की थकान को दूर करता शिप्राबात, 
पर्वतों से बहती भागीरथी का फेनोज्ज्वल जल' आदि अनेक दृश्य कंकरीट के जंगलों में दम तोड 
चुके हें। 

संस्कृत कवि सम्पूर्ण जड़-चेतन में एक ही चेतन तत्त्व को देखता है। अतः प्राकृतिक दृश्यों 
पर चेतन धर्म का समारोपण एवं मानव के साथ उसका अटूट सम्बन्ध एक विशाल दृष्टिकोण को 
जन्म देता है इस सहभागिता के कारण उसमें सकारात्मक दृष्टि विकसित होती है और यह दृष्टि 
प्राकृतिक सन्तुलन में मील का पत्थर सिद्ध हो सकती है। 


१. अभिज्ञानशाकुन्तलम्‌ - १/१४ 
२. पूर्वमेघ - १८, १९, २० 
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त्रै शोध-प्रभा 


आज विकृत होते पर्यावरण में हमारी कोमल प्राकृतिक भावनाएँ इस स्वाभाविक सौन्दर्य से 

दूर कहीं भौतिकता की चकाचौंध में खो गयी हें। कमरों में लगे हुए बोनसाई पोधे मनुष्य की 

निष्ठुरता और निर्ममता की कहानी कहते प्रतीत होते हैं। निश्चित रूप से सजे हुए 'केकट्सों' के 

बीच में व्योमस्पर्शी लताओं ने अन्तिम श्वाँस ली है। कटते हुए जंगल, प्रदूषित होती जलवायु और 

काले धुएँ के मेघखण्डों के बीच आज कहाँ है- अरविन्द सुरभि कणवाही' की अनुभूति। इसके 

लिये अतीत के पृष्ठों में विलुप्त उसी प्राकृतिक आस्थ को स्वीकार करना होगा, जिसका आशीर्वाद 
महर्षि कण्व ने अपनी प्रिय पुत्री शकुन्तला को दिया था- 


रम्यातरः कमलिनी हरितैः सरोभिश्छायाद्वुमै्निममिताकः मयूखतापः। 
भूयात्कुशेशयरसो मृदुरेणुरस्याः शान्तानुकूलपवनश्च शिवश्च पन्थाः।।१ 


अन्ततः जब हम भावना के झूलों में झूलते उस स्वप्निल संसार को, नदी की तरगों, 
मकरन्दवाहिनी पवन, हिमाच्छादित पर्वतखण्डों एवं पक्षियों के कलरव से भर देंगे तब हमें प्रकृति का 
वरदान स्वतः मिल जायेगा। वास्तव में यदि हमें प्रदूषित होते विश्व को प्रकृति का वही रमणीय रूप 
उपहार में देना है तो उसके प्रत्यावर्तन के लिये संस्कृत साहित्य से ऋण लेना ही होगा। संस्कृत 
साहित्य में निहित यह भावना जब जन-जन को आन्दोलित करेगी तब पर्यावरण सुरक्षा पर लगा प्रश्‍न 
अनुत्तरित नहीं रहेगा। प्रकृति के उभयपक्षी रूप में शिव का तांडव और पार्वती का लास्य थिरक 
उठेगा। हमारे वैदिक ऋषियों का यह उद्घोष पुन: स्थापित होगा- 


गिरयस्ते पर्वता हिमवन्तोऽरण्य ते पृथिवी स्योनमस्तु 


ब्रुं कृष्णां रोहिणीं विश्वरूपां ध्रुवां भूमि पृथिवीमिन्द्रगुप्ताम्‌ 
अजीतोऽहतो अक्षतोऽध्यष्ठां पृथिवीमह्यम्‌।। 


१. अभिज्ञानशाकुन्तलम्‌ - ३/५ 
२. अभिज्ञानशाकुन्तलम्‌ - ४/११ 
३. पृथिवी सूक्त - १/११ 
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५९ 


शुनः शेप आख्यान की प्रासङ्गिकता 


डॉ० हेरम्ब पाण्डेय 


वैदिक वाङ्मय में संहिताओं के अनन्तर ब्राह्मण ग्रन्थों का स्थान है। ब्रह्मन्‌ शब्द से अण्‌ 
(तद्धित) प्रत्यय करने पर ब्राह्मण शब्द बनता है, जिसका अर्थ हे-ब्रह्म से सम्बन्धित रचना। ब्राह्मण 
में आया ब्रह्म शब्द प्रधानतः अर्थद्वय का प्रतिपादक है-मन्त्र तथा यज्ञ। इस प्रकार मन्त्र और यज्ञ इन 
दोनों की ही व्याख्या करने वाले ग्रन्थ का अभिधान ब्राह्मण है। तैत्तिरीय संहिता (१।५।१) के 
भाष्यकार भट्टभास्कर ने ब्राह्मण शब्द की व्याख्या करते हुए कहा है कि “जिसमें मन्त्र एवं उसके 
विनियोगों की व्याख्या निहित होती है, उसे ब्राह्मण कहते हैं। 


ब्राह्मण ग्रन्थों का विशाल प्रतिपाद्य भेदत्रय में विभाजित है-विधि, अर्थवाद एवं उपनिषद्‌ | 
इनमें विधिभाग के अन्तर्गत यज्ञ विषयक प्रयोगात्मक नियमों का विवेचन है। अर्थवाद में उपाख्यानों 
एवं प्रशंसात्मक कथाओं द्वारा प्रयोग विधान का सूक्ष्म रहस्य समझाया गया है। उपनिषद्‌ भाग में 
आध्यात्मिक एवं दार्शनिक विचारों की व्याख्या की गयी है। उक्त भेदत्रय में विधिभाग का ही प्राधान्य 
है। शबरस्वामी के मतानुसार वस्तुतः विधियाँ ही अर्थवादादि के रूप में ब्राह्मणग्रन्थों में दस प्रकार 
से व्यवहृत हुई हैं। उन्होंने अपने भाष्य में हेतु, निर्वचन, निन्दा, प्रशंसा, संशय, विधि, परक्रिया, 
पुराकल्प व्यवधारण-कल्पना इन दस विधियों का उल्लेख किया है- 


हेतु निर्वचनं निन्दा प्रशंसा संशयो विधिः। 
परक्रिया पुराकल्पो व्यवधारण-कल्पना।। 
उपमानं दशैते तु विधयो ब्राह्मणस्य तु| शाबरभाष्य २/१८ 


इनमें निन्दा और प्रशंसा का अर्थवाद में सन्निवेश है। परक्रिया और पुराकल्प का समावेश 
आख्यान के अन्तर्गत है। शेष विषयों को विधिभाग के अर्न्तगत रखा गया है। इस प्रकार कहा जा 
सकता है कि ब्राह्मणों में मुख्य रूप से तीन विषयों का उल्लेख मिलता है-विधि , अर्थवाद एवं 
आख्यान। 


१. परक्रिया में एक नायक की कथा होती है। जैसे-रामायण एवं पुराकल्प है 
जैसे-महाभारत। पु बहुनायक वाली कथा होती है। 


( ६० ) 
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शुनः शेप आख्यान को प्रासङ्गिकता 
१ 


आख्यान को इतिहास या पुराण कहते हैं। कौटिल्य ने इतिहास के अन्तर्गत पुराण (प्राचीन 
आख्यान) इतिवृत्त (इतिहास) आख्यायिका (कहानियाँ) उदाहरण, धर्मशास्त्र, अर्थशास्त्र आदि 
विषयों की गणना की है। आख्यान में उन उद्देश्यपूर्ण गाथाओं का संकलन है जो कर्मकाण्ड के हेतु 
को स्पष्ट करने के लिए कही गयी हैं। इनमें कभी-कभी गम्भीर तात्त्विक विषयों का भी संकेत 
मिलता है जो ब्राह्मणों के कर्मकाण्डात्मक वर्णन से नितान्त पृथक एवं गूढ़ गम्भीरार्थ प्रतिपादक होते 
हैं। प्राचीन वैदिक व्याख्याताओं-याज्ञिक, नैदान, परिव्राजक, वैयाकरण आदि में ऐतिहासिकों का 
स्थान प्रमुख है। यास्क ने निरुक्त में स्थल-स्थल पर ऐतिहासिको की सम्मति का उल्लेख किया है। 
ऐतिहासिकों ने वैदिक मन्त्रों में इतिहास ढूँढने का प्रयास किया है। उदाहरणार्थ वृत्र की व्याख्या के 
सन्दर्भ में ऐतिहासिकों का मत है कि वृत्र त्वष्टा का अपत्य असुर है (नि० २।५) एवं सरण्यू त्वष्टा 
की दुहिता (नि० १२।१)।` एऐतिहासिकों की सम्मति में त्वष्टा विश्व का पिता है (वा० सं० २९।९)। 
देव-दानव तथा वन्यजीव उसी से समुद्भूत हें (शतपथ ब्राह्मण ३।७।३।११), अतः एक ही पिता की 
सन्तान हें। त्वष्टा मानवजाति का महान्‌ पूर्वज है, क्योंकि उसी की पुत्री सरण्यू-जो विवस्वान्‌ की 
पत्नी थी, यम और यमी की माता बनी (ऋ० १०।१७।७) तदनन्तर सृष्टिचक्र प्रवर्तित हुआ। इस 
प्रकार ऐतिहासिकों ने वैदिक वाङ्मय में ही यत्र-तत्र प्रकीर्णावस्था में विद्यमान प्रसंगों के आधार पर 
अपने अभिमत को स्थापित करने का प्रयास किया है। यहाँ विशेष उल्लेखनीय तथ्य है कि 
ऐतिहासिकों की वैचारिक पृष्ठभूमि प्रायः वैदिक आख्यानों एवं तत्सम्बद्ध प्राचीन जनश्रुतियों पर 
आधृत रही है। इन आख्यानों में कुछ वैयक्तिक देवता के विषय में हें ओर कुछ आख्यान किसी 
सामुदायिक घटना को लक्ष्य करके प्रवृत्त होते हैं। कालान्तर में मन्त्रों में संक्षिप्त रूप से वर्णित ये 
आख्यान परिस्थिति-परिवर्तन एवं नवीन-कल्पना के प्रभाव से परिवर्तित एवं परिबृंहित होकर 
ब्राह्मणों, उपनिषदों, सूत्रग्रन्थों, रामायण, महाभारत तथा विशेषतः पुराणों में उपलब्ध होते हैं। ऋग्वेद 
में दान-स्तुतियों (अनेक राजाओं से सम्बद्ध) के अतिरिक्त कम से कम तीस आख्यान स्पष्ट रूप 
से प्राप्त होते हैं। 


वैदिक आख्यानों में शुनः शेप की विशेष प्रसिद्धि है, यद्यपि ऋग्वेद में इसका उल्लेख 
अतिसंक्षिप्त (ऋ० १।२४ तथा १।२५ के कुछ मन्त्र) रूप से हुआ है। इसके अतिरिक्त यह आख्यान 


१. 'पुराणमितिवृत्तमाख्यायिकोदाहरणं धर्मशास्त्रमर्थशास्त्रं चेतीतिहासः। अर्थशास्त्र- १/४ अ 
र. ऋग्वेद में त्वष्टा के एक अन्य त्रिशीर्ष दानवपुत्र 'विश्वरूप' का भी उल्लेख मिलता है, जिसे कुछ मन्त्रों में 
उसके पैत्रिक नाम त्वाष्ट्र से भी सम्बोधित किया गया है। 
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न्न शोध-प्रभा 
तैत्तिरीय संहिता (५।२।१३) मैत्रायणी संहिता (३।२१) कठसंहिता (१९।११) तथा बृहद्देवता 
(२।२१५ तथा ३।१०३) में प्राप्त होता है परन्तु इस कथा का विस्तार ऐतरेय ब्राह्मण (७।१३-१८) 
में उपलब्ध होता है। शुनः शेप आख्यान के कारण ही ऐतरेय ब्राह्मण वैदिक ग्रन्थों में चिरस्मरणीय 
है। यह आख्यान बडा ही करुणोत्पादक होने से साहित्यिक दृष्टि से पठनीय है। निःसन्तान राजा 
हरिश्चन्द्र नारद के परामर्श से वरुणदेव की उपासना करते हैं। वरुण के आशीर्वाद से राजा को 
पुत्ररत्न की प्राप्ति होती है। पूर्व में वरुण को दिये गये वचन के अनुसार वरुण पुत्र की बलि माँगते 
हैं, परन्तु पुत्र को बलि के योग्य न बताकर राजा टाल देता है। अन्ततोगत्वा पुत्र की बलि के लिए 
जब राजा सहमत होता है तो रोहित वन में चला जाता है और इधर राजा वरुण क शाप से 
उद्र-व्याधि से ग्रस्त हो जाता है। पिता की रुग्णता का समाचार पाकर रोहित घर लोटता है। इन्द्र 
उसे लौटने से रोकते हैं। अन्त में रोहित घर लौट आता है परन्तु अपने बदले बलि के लिए अजीगर्त 
(जिसके पास खाने को कुछ न हो) के मध्यम पुत्र शुनः शेप को सौ गायों के बदले खरीद लाता 
है। वरुण भी ब्राह्मण पशु को बलि के रूप में स्वीकार करते हैं क्योंकि ब्राह्मण क्षत्रिय से श्रेष्ठ होता 
है। यज्ञ में अजीगर्त ही सौ अन्य गायों के बदले अपने पुत्र को स्वयं बलि देने के लिए तैयार हो 
जाता है। असहाय शुन: शेप देवों की शरण में जाता है और उसकी स्तुति से प्रसन्न देवता उसकी 
रक्षा करते हैं। उस यज्ञ के प्रधान होता विश्वामित्र थे। शुनः शेप बन्धन मुक्त होकर उनकी शरण 
में जाता हे और वे उसे अपने पुत्र के रूप में स्वीकार करते हें। सौ पुत्रों के होने पर भी विश्वामित्र 
उसे अपना उत्तराधिकारी बनाते हैं। ऐतरेय के अनुसार शुन: शेप आख्यान एक शत ऋचाओं के ऊपर 
आश्रित है (ऋक शतगाथं शोनः शेपमाख्यानम्‌) परन्तु आज ये उपलब्ध रूप में सत्तानवे ही है। 
राजसूय यज्ञ के समय होता, जलाभिषिक्त राजा को यह आख्यान सुनाता है। इस आख्यान की चर्चा 
कात्यायन, आपस्तम्बक, बोधायन, वैतान तथा शाङ्खायन श्रौतसूत्र में एक स्थल पर (१५।१७) राजसूय 
क सन्दर्भ में इस आख्यान को चर्चा है। वहीं अन्यत्र (१६।११।१-३) इसका वाचन पुरुषमेध यज्ञ 
में किया गया है। कुछ श्रौतसूत्रों में शुन: शेप आख्यान का संदिग्ध रूप भी वर्णित है, जिसके आधार 
पर कुछ पश्चिमी विद्वानों ने वैदिक युगीय यज्ञों में मानव हिंसा की बात कही है। विल्सन ने कहा 
है कि पुरुषमेध यज्ञ में मानव बलि दी जाती थी। उन्होंने अपने मत की पुष्टि में शुन: शेप की कथा 
उद्धृत की है। मैक्समूलर भी इसी अभिमत का समर्थन करते हैं। जर्मन विद्वान्‌ हिलेब्राण्ट का 
विचार भी शुनः शेप आख्यान पर आधृत था। उन्होंने कहा है कि वैदिक युग में मानव बलिदान की 


१. विल्सन-आन ह्यमन सेक्रिफाइस इन द एनशियन्ट रेलिजन लाइफ ऑफ इण्डिया, पृ० ९६ 
२. मैक्समूलर-हिस्ट्री ऑफ एनशियन्ट संस्कृत लिटरेचर, पृ० ३८१ 
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शुनः शेप आख्यान की प्रासङ्गिकता 


६३ 
कथा पर्याप्त प्रचलित थी। हिलेब्राण्ट ने उदाहरण के रूप में पुरुषमेध यज्ञ का भी उल्लेख किया है।' 


भारतीय मतानुसार पाश्चात्त्य विद्वानों का मत केवल दुराग्रह मात्र है। शुनः शेप आख्यान एवं पुरुषमेध 
के सन्दर्भ में पश्चिमी विद्वानों के विचार आंशिक ज्ञान के ऊपर आधृत हैं, जो तथ्य से संगति नहीं 
रखते हं। वस्तुतः राजसूय क समान होता द्वारा कहा जाने वाला आख्यान प्रतीकात्मक है। आख्यान 
में किसी प्रकार को हिंसा का उल्लेख नहीं है। राजसूय के प्रसंग में शुनः शेप आख्यान कहने का 
अभिप्राय यह था कि राजा को प्रजा या देव के प्रति किये गये अपने संकल्प को अवश्य पूर्ण करना 
चाहिए। इक्ष्वाकु वंशी राजा हरिश्चन्द्र ने अपने राजधर्म का पालन किया था, इसीलिए उन्होंने अपने 
पुत्र का नाम रोहित रखा। आख्यान में राजा के मानवोचित दौर्बल्य का भी उल्लेख है परन्तु अन्तईन्द् 
में धर्म को विजय होती है। राजा अपने एकमात्र पुत्र के बलिदान के लिए तैयार होता है। यहाँ 


हरिश्चन्द्र ने वरुण क समक्ष पुत्र के बलिदान की प्रतिज्ञा को निष्कृति के दान से निभाकर अपने 
सत्यसन्ध होने की बात स्पष्टतः प्रमाणित की है। 


पुरुषमेध को आधार बनाकर शुनः शेप आख्यान को मानवबलि का परिचायक मानना 
अनुचित है। वैदिक धर्म का कोई भी कर्मकाण्ड किसी भी प्रकार की हिंसा का विरोधी है। यज्ञ तो 
सनातन धर्म का मेरुदण्ड है। यज्ञ को मानवकृत कर्मों में सर्वश्रेष्ठ कर्म कहा गया है-*यज्ञो वै 
श्रेष्ठतमं कर्म'। यज्ञ का अध्वर अभिधान भी इसी तथ्य को प्रकाशित करता है। ध्वर का अर्थ हे 
हिंसा। अतएव हिंसा का जहाँ राहित्य हो वह है अध्वर। पुरुषमेध के सन्दर्भ में जो भ्रम है वह 
श्रौतसूत्रों-विशेषतः शाङ्ायन एवं वैतान श्रौतसूत्र के कुछ ध्वन्यात्मक अर्थ क कारण है। 


शतपथ ब्राह्मण (१३।४।२।१) और तैत्तिरीय ब्राह्मण (३।४) में जहाँ इस यज्ञ कौ विस्तृत 
चर्चा है वहाँ कहीं भी मानव बलि का उल्लेख नहीं है प्रत्युत पुरुषमेध को सब कामनाओं की प्राप्ति 
एवं पापक्षय का एक उत्कृष्ट माध्यम बताया गया है। शतपथ ब्राह्मण में अनेक स्थलों पर कहा गया 
है 
“सर्व पुरुषमेधः सर्वस्याप्त्यै सर्वस्यावरुद्धयै। ' 


शतपथ ब्राह्मण में स्पष्ट प्रतिपादित है कि हे पुरुष! पुरुष को हिंसा मत करो अन्यथा पुरुष 
ही पुरुष का भक्षण करने लगेगा।' पुरुषमेध के शाब्दिक अर्थ का भी अभिप्रेत यही है। ये लोक पुर 


१. विन्टरनिट्ज-प्राचीन भारतीय साहित्य का इतिहास, पृ० १२१ 
२. शतपथ ब्राह्मण १३।६।२।१२३ 
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है और पुरुष वह है-जो बहता हे अर्थात्‌ वायु। इस प्रकार वह पुरुष अर्थात्‌ वायु ही है जो इस लोक 
में लेटा है। वही श्वास बनकर लोगों को जीवन देता है। मेध का तात्पर्य यह है कि इन लोकों में 
जो अन्न है, वही मेध्य का अन्न है इसलिए इस यज्ञ का नाम पुरुषमेध है। अन्न शरीर है। वेदान्त 
में स्थूल शरीर को अन्नमयकोष कहा गया है। इस दृष्टि से शरीर का पुरुषदेव के लिए परित्याग 
भी पुरुषमेध ही है। यहाँ शरीर का बलिदान प्रतिकात्मक है। भारतीय मूल्यों में सन्यास को पुनर्जन्म 
कहा गया है क्योंकि भौतिक जीवन से सम्बद्ध कुछ भी परिव्राजक के साथ नहीं जाता है। संन्यास 
को व्यक्ति का आध्यात्मिक जन्म माना गया है। यथार्थ रूप में संन्यासी का जीवन परमार्थ के लिए 
होता है। पुरुषमेध का दर्शन भी इसी विचार से संगति रखता है। शतपथ ब्राह्मण (१३।६।२।१४) में 
प्रतिपादित है कि यजमान पुरुषमेध के अन्त में भगवान्‌ आदित्य की पूजा करते हुए पीछे मुड्कर देखे 
बिना वन में जाकर वानप्रस्थ स्वीकार करता है ओर शेष जीवन पुरुष रूप परमात्मा को समर्पित कर 
उसकी आराधना में व्यतीत करता है। पुरुषमेध में जिन-जिन देवों को उद्दिष्ट कर प्रतीक रूप में पुरुष 
पशुओं को बाँधा जाता है उन्हें भी पुरुष नारायण की पूजा के पश्चात्‌ मुक्त कर दिया जाता है और 
देवताओं के निमित्त अज्याहुति प्रदान की जाती है। इस प्रकार पुरुषमेध में किसी भी प्रकार की हिंसा 
का प्रमाण नहीं मिलता है। 


कुछ पाश्‍चात्त्य विद्वान्‌ शाङ्खायन एवं वैतान श्रौतसूत्र को प्रमाणरूप में जो उद्धृत करते हे 
वे यज्ञ के दर्शन एवं प्रतीकार्थ की अवहेलना करते हैं। ये दोनों श्रौतसूत्र अन्य प्रमुख श्रौतसूत्रों की 
अपेक्षा अर्वाचीन हैं अत: प्राचीन के खण्डन के लिए अर्वाचीन को प्रमाण के लिए उद्धृत करना 
न्यायसङ्गत नहीं है। कोलब्रुक, ओल्डेनबर्ग, विन्टरनिट्ज आदि पश्चिमी वेद्वज्ञों ने भी पुरुषमेध के 
प्रतीकात्मकता को मान्यता दी है। प्रो ए०बी० कोथ ने तो इस सन्दर्भ में हिलेब्राण्ट आदि के मत 
का पूरजोर खण्डन किया है। इस प्रकार पुरुषमेध के आधार पर शुन: शेप आख्यान को मानवबलि 
का परिचायक मानना उचित नहीं है। शुनः शेप सामान्य आख्यान नहीं है अपितु वह अपने गूढार्थ 
के कारण नितान्त प्रासंगिक है। वस्तुतः इस आख्यान का मुख्य उद्देश्य है-कर्मवाद का प्रतिपादन | 
इन्द्र ने घर लौटते रोहित के समक्ष कर्म के भौतिक एवं आध्यात्मिक महत्त्व को उपदेशात्मक शैली 
में रखा। इन्द्र द्वारा चरैवेति-चरैवेति का जो सुन्दर उपदेश दिया गया है, वह वस्तुतः आर्य जाति के 
अभ्युदय का संबल है। इन्द्र द्वारा दिये गये उपदेश का सार यह है कि सर्वाङ्गीण आत्मिक उत्थान 
हेतु कर्म नितान्त आवश्यक है। बैठे हुए का भाग्य भी बैठ जाता है और खडे हुए का भाग्य वृद्धि 


१. प्रो० ए०बी० कीथ द्वारा सम्पादित ऐतरेय ब्राह्मण के अंग्रेजी अनुवाद की भूमिका। 
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| ६५ 
की ओर उन्मुख होता है। यह सत्य है कि मनुष्य का भाग्य उसके हाथ में होता है। जैसा और जितना 


कर्म मनुष्य करता है, वेसा ही उसका भाग्य होता है। जो अकर्मण्य होकर सोया रहता है, उसका 
भाग्य भी मानो सो जाता है परन्तु कर्मशील का भाग्य उसे समुचित फल प्रदान करता है। यह निश्चित 
है कि श्रम से थककर चूर हुए बिना किसी को धन-सम्पदा प्राप्त नहीं होती। 


' नानाश्रान्ताय श्रीरस्तीति रोहित शुश्रुम।' ऐतरेय ब्राह्मण ३३।३ श्रमहीन व्यक्ति तो अपने रिक्थ 
की रक्षा भी नहीं कर पाता है। अकर्मण्य का पाप उसे उत्पथगामी बनाता है और जो क्रियाशील है, 
वह सदैव सेवा का भागी बनता है। क्रियाशील के अन्त: का ईश्वर सबल होकर उसे आरोग्यादि फल 
देता है। प्रकृष्ट मार्ग पर चलने के कारण पुरुष के सभी पाप स्वयमेव देवी-देवताओं के दर्शन एवं 
जागरित तीर्थो की यात्रा रूपी पुण्य के प्रभाव से अशक्त होकर मानों सो जाते हैं। इन्द्र ने कहा है 
कि विचरण करने वाला ही मधुर उदुम्बर आदि फलों को प्राप्त करता है, अकर्मण्य नहीं। कर्मवाद 
का महान्‌ प्रवर्तक तो सूर्य को माना जाता है-जो आलस्यविहीन, कोटि-कोटि वर्षों से अनन्त आकाश 
में निरन्तर चलता हुआ, असंख्य लोक-लोकान्तर में भ्रमण करता हुआ हमारे द्वार पर आकर हमें 
नित्य कठिन श्रम हेतु प्रेरित करता है इसीलिए वह जगद्‌-वन्दनीय भी है। अत: हे रोहित तुम विचरण 
करो एवं सार्वत्रिक स्वस्ति की प्राप्ति करो। 


चरन्‌ वै मधु विन्दति स्वादुमुदुम्बरम्‌। 
सूर्यस्य पश्य श्रेमाणं यो तन्द्रियतेचरश्चरैवेति।। ऐ०ब्रा० ३३।३ 


ठीक यही प्रसंग पूर्व में एक ऋग्वैदिक मन्त्र में भी प्राप्त होता है- 
“स्वस्ति पन्थामनु चरेम सूर्याचन्द्रमसाविव।' ऋ० ५।५१।१५ 


मनुष्य के विभिन्न क्रिया-कलापों की तुलना विभिन्न युगों से करते हुए इन्द्रदेव ने कहा है 
कि युगों में सर्वाधिक निकृष्ट कलियुग है, जो सोया रहता है और मनुष्य की जागरित अवस्था द्वापर 
है। त्रेता शैय्या से उठा रहता है और सत्युग-जो सर्वश्रेष्ठ है, वह सञ्चरणशील, प्रवाह-युक्त एव 
चेतनामय है। अतः अभ्युदय एवं निःश्रेयस्‌ कौ प्राप्ति विचरण से ही सम्भव है। 


कलिः शयानो भवति संजिहानस्तु द्वापरः। 
उतिष्ठस्त्रेता भवति कृतं सम्पद्यते चरंश्चरैवेति।। ऐ०ब्रा० ३३।३ 


पथिक एकांकी नहीं होता अपितु इन्द्र स्वयं उसका मित्र होता है जो निरन्तर विचरणशील 
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है। मनुष्य की क्रियाशीलता देवों को माङ्गलिक सहयोग देने के लिए बाध्य करती है जैसे कि शुन: 
शेप की स्तुति से बाध्य होकर वरुण, अग्नि, विश्वेदेवा आदि देवों ने उसकी रक्षा को। ऐतरेय से 
सम्बद्ध ऋग्वेद में स्पष्ट उद्धृत है कि परिश्रमी को छोड़कर किसी अन्य की सहायता देवता भी नहीं 
करते हैं- 


“न ऋते श्रान्तस्य सख्याय देवा:।' ऋ० ४।३३।११ 


अत: योग-क्षेम की प्राप्ति के लिए पथिक को बिना थके आगे बढ़ते रहना चाहिए यत: 
चलते रहने का नाम ही जीवन है। ठहरा जल, अवरुद्ध वायु दूषित हो जाता है। बहते झरने के जल 
में जीवन का माधुर्य होता है और प्रवाहशील पवन में ही जीवनीशक्ति का भण्डार होता है। आत्मा 
उसी का वरण करता है जो आगे पग बढ़ाता है। भगवद्गीता एवं रामचरितमानस जेसे ग्रन्थों का मूल 
उपदेश भी उपर्युक्त विषयों के समान ही आत्मा का उद्बोधन है। 


इस प्रकार यह असंदिग्ध रूप से स्वीकार्य तथ्य है कि कर्म की उपासना ही महान्‌ आर्य 
संस्कृति का मेरुदण्ड है। आर्य धर्म एवं कर्म के उपासक हें, न कि अकर्मण्यता के। देवराज इन्द्र 
का रोहित के प्रति चरेवेति-चरेवेति की दी गयी शिक्षा इसी तथ्य को प्रमाणित करती है। 
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प्राचीन भारत में गुरु-शिष्य परम्परा 


डॉ० विष्णुमित्र त्रिपाठी 
प्राचीन भारतीय परम्परा में शिक्षा का विशेष महत्त्व रहा है। अत: इसे विश्वगुरु कहा जाता 
था- 
एतद्देशप्रसूतस्य सकाशादग्रजन्मनः। 
स्वं स्वं चरित्र शिक्षरेन्‌ पृथिव्यां सर्वमानवा:।। 


पूर्व में मन्त्रो के शुद्धोच्चारणादि के लिए शिक्षा शब्द का प्रयोग किया जाता था, जिसकी 
वेदाङ्ग के रूप में प्रसिद्धि है। उच्चारण सिखाने का शास्त्र होने से धीरे-धीरे यह शब्द प्रशिक्षण के 
अर्थ में रूढ हो गया। शिक्षा का अर्थ है सीखना। सभी जीव स्वभावतः कुछ सीखते रहते हें। 
खाना-पीना, सोना-जागना, चलना-फिरना, तैरना-उड्ना समस्त क्रियायें सीखनी पड़ती हैं। व्यवहारजगत्‌ 
के निमित्त भाषा, आचार आदि सभी समाज से सीखते हैं। सामान्य जीवन को विशिष्ट बनाने के 
उद्देश्य से विशिष्ट जिज्ञासा की पूर्ति की प्रयलशीलता वस्तुतः शिक्षा शब्द से व्यवहृत होती है। शिक्षा 
आत्महितार्थ होती है। 

शिक्षा शब्द मूलतः शिक्षेजिज्ञासायाम्‌ अर्थात्‌ शिक्ष धातु से आत्मनेपद होता है। यथा-वेदे 
शिक्षते अर्थात्‌ वेदविषय सीखता है। आत्महितार्थ जिज्ञासा होने पर अल्पज्ञ जीव बहुज्ञ को शरण लेता 
है। पाणिनि के धातुपाठ में शिक्ष विद्योपादाने प्राप्त होता है, जिसका अर्थ है विद्या का उपादान। 
उपादान शब्द उप+आदान अर्थात्‌ किसी के समीप जाकर कुछ ज्ञान अर्जित करना उप का अर्थ है 
समीप आदान का अर्थ है ग्रहण। अर्थात्‌ शिष्य जिज्ञासु के रूप में गुरु की शरण लेता है तथा उसकी 
शिक्षा तभी प्रारम्भ होती है। 


शिक्षा शब्द की व्युत्पत्ति में गुरुता तथा विशिष्टता विद्यमान है। “संयोगे गुरु:' तथा 
“गुरोश्च हल: ' पाणिनि सूत्र से अ प्रत्यय होने पर शिक्षा शब्द निष्पन्न होता है अकारो वासुदेव: 
तथा प्रत्यय: प्रतीति: अर्थ करने पर वासुदेव की प्रतीति का भाव व्यक्त होता है। “सा विद्या या 


( ६७ ) 
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विमुक्तये' अर्थात्‌ विद्या वही है जो मुक्ति का साधन हो। “ऋते ज्ञानान्न मुक्ति: ' अर्थात्‌ ज्ञान के 
बिना मुक्ति प्राप्त नहीं होती है। गुरु तथा शिष्य ज्ञान के दो प्रमुख स्तम्भ हैं। गुरु ज्ञान का प्रदाता 
है तथा शिष्य ज्ञान को ग्रहण करने वाला। 


सम्पूर्ण आश्रमव्यवस्था तथा वर्णव्यवस्था इसी गुरु शिष्य परम्परा पर आश्रित है। ब्रह्मचर्य, 
गृहस्थ, वानप्रस्थ तथा संन्यास चारों आश्रमो में ब्रह्मचर्याश्रम प्रथम आश्रम है, जिसमे छात्र गुरु से 
विद्या ग्रहण करता है। गुरु शब्द की व्युत्पत्ति तन्त्रसार में इस प्रकार से की गयी हैं- 


१. गकारः सिद्धिदः प्रोक्तो रेफः पावस्य हारकः। 
उकारो विष्णुव्यक्तास्त्रितयात्मा गुरुः परः।।' 


अर्थात्‌ ग अक्षर सिद्धिदायक कहा गया है तथा र पाप का हरण करने वाला है उ अव्यक्त 
विष्णु है। इस प्रकार इन तीन अक्षरों से निर्मित गुरु शब्द परमगुरु का बोधक है। 


२. गृ शब्दे। गृणाति उपदिशति धर्म, ज्ञानम्‌ भक्ति च इति। 
गृणाति उपदिशति तत्त्वं वेदादिशास्त्राणि आत्मज्ञानसाधनानि वा इति। 


अर्थात्‌ धर्म, ज्ञान तथा तत्त्व का, वेदादि शास्त्रों तथा आत्मज्ञान साधनों का उपदेश करने के 
कारण उसे गुरु कहते हैं। 


३. गीर्यते स्तूयते देवगन्धर्वमनुष्यादिभिः। गीर्यते स्तूतये महत्त्वाद्‌ इति वा। 
देवों गन्धर्वो तथा मनुष्य आदि से स्तुति किये जाने के कारण वह गुरु कहलाता है। 
४, गृ सेचने। गरति सिञ्चति ज्ञानवारिणा शिष्यहदयक्षेत्रम्‌। 
गुरु वह होता है जो शिष्य के हृदय क्षेत्र को ज्ञान जल से सींचता है। 
५. गृ विज्ञाने। गारयते बोधयति वेदशास्त्रदीनि आत्मतत्त्वादिकं वा इति। 


शिष्य को गुरु वेदशास्त्रादि का तथा आत्मतत्त्व का ज्ञान कराता है इस कारण उसे गुरु शब्द 
से व्यवहृत किया जाता है। 


६. गृ-निगरणे। गिरति गिलाति अज्ञानम्‌ इति। 


१. तन्त्रसार 
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६९ 
अर्थात्‌ गुरु शिष्य के अज्ञान को निगल जाता है। 


७. 'गुरी-उद्यमने। गुरते सत्पथे प्रवर्तयति शिष्यम्‌ इति। 
अर्थात्‌ गुरु शिष्य को सम्मार्ग पर प्रवृत्त एवं परिचालित करता है। 
८. गु शब्दस्त्वन्धकारे स्यात्‌ 'रु' शब्दस्तन्निरोधके। 

अन्धकारनिरोधित्वाद्‌ गुरुरित्यभिधीयते।।' 


गु शब्द का अर्थ अन्धकार है तथा “रु! शब्द का अर्थ है अन्धकार को निरुद्ध करने वाला 
अथवा विनाश करने वाला। अन्धकार का निरोधक होने के कारण वह गुरु पद से वाच्य है। 
९. विदलयति कुबोधं बोधयत्यागमार्ग सुगतिकुगतिमार्गौ पुण्यपापे व्यनक्ति। 

अवगमयति कृत्याकृत्यभेदं गुरुर्वो भवजलनिधिपोतस्तं बिना नास्ति कश्चित्‌।। 

गुरु व्यक्ति के अन्दर व्याप्त मिथ्या बोध को नष्टकर हमें शास्त्रों के सच्चे अर्थ का बोध 


कराता है। कुगति मार्गो पुण्य तथा पाप के भेद प्रगट कर देता है। वह कर्तव्य तथा अकर्तव्य के भेद 
को समझा देता है। इसलिये गुरु के बिना कोई भी संसार सागर को पार नहीं कर सकता है। 


१०. अवद्यमुक्ते पथि यः प्रवर्तते, प्रवर्तयत्यन्यजनं च निस्पृहः। 
स एव सेव्यः स हितैषिणा गुरुः स्वयं तर॑स्तारयितुं क्षमः परम्‌।। 
शिक्षा दीक्षा के भेदे से ये गुरु दो प्रकार के होते हैं- 
गुरुस्तु द्विविधः प्रोक्तो दीक्षाशिक्षाप्रभेदतः। 
आदौ दीक्षागुरुः प्रोक्तः शिष्ये शिक्षागुरुर्मतः।।` 
श्रीमद्धागतत के आधार पर जो परमोच्चकल्याण का मार्ग जानना चाहता हो उसे गुरु को 


शरण में जाना चाहिये- 


तस्माद्गुरुं प्रपद्येत जिज्ञासुः श्रेय उत्तमम्‌। 
शाब्दे परे च निष्णातं ब्रह्मण्युपसमाश्रयम्‌।। ` 


१. गुरुगीता-१९ 
२. पि.तं. २/२ 
३ श्रीमद्भागवत ११/३/२१ 
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शिष्य शब्द शास्‌ अनुशिष्टौ से बना है, जिसका अर्थ है “शासितुं योग्य: शिष्यः।' अर्थात्‌ 
शिष्य वह कहलाता है जो गुरु के अनुशासनों का पालन करता है। इसके लिए छात्र शब्द भी हे। 
छात्र शब्द की व्युत्पत्ति है गुरोदोषावरणं छात्रं तच्छीलमस्य इति छात्र:। 

अर्थात्‌ गुरु के दोषों के आवरण को छत्र कहते हैं तथा छत्र के योग्य छात्र कहलाता हे | 
शब्द व्युत्पत्तिलभ्य तथा प्रवृत्तिलभ्य होते हैं यहाँ व्युत्पत्तिलभ्य अर्थ भी अन्वर्थक है गुरु, छात्र तथा 
शिष्य शब्द उच्चारण के साथ ही शब्द में छिपे अर्थ को भी द्योतित करते हैं। 

महाकवि भवभूति के 'उत्तररामचरितम्‌' में उल्लेख प्राप्त होता है कि अगस्त्याश्रम में 
उच्चतत्त्वज्ञान की शिक्षा श्रेष्ठ विद्वानों द्वारा प्रदान की जाती थी आत्रेयी ने बाल्मीकि आश्रम से 
अगस्त्याश्रम में जाकर “निगमान्त विद्या; का अध्ययन किया- 


अस्मिन्नगस्त्यप्रमुखाः प्रदेशे भूयांस उद्गीथविदो वसन्ति। 
तेऽभ्योऽधिगन्तुं निगमान्तविद्यां बाल्मीकिपार्श्वादिह पर्यटामि।।' 


इससे यह भी सिद्ध होता है कि वेदान्त का अध्ययन महिलाएँ भी करती रही हैं। 
याज्ञवल्क्यस्मृति के आधार पर ४ वेद, ६ अङ्ग, पुराण साहित्य, न्याय, मीमांसा और धर्मशास्त्र ये १४ 
विद्याएँ हैं। 
पुराणन्यायमीमांसाधर्मशास्त्रा ङ्गमिश्चिताः। 
वेदाः स्थानानि विद्यानां धर्मस्य च चतुर्दश।।१ 
विद्या क १४ स्रोतों में परा तथा अपरा दो प्रकार की विद्यायें हैं- 
अथ परा यया तदक्षरमधिगम्यते।।३ 


मनुस्मृति के अनुसार आचार्य, उपाध्याय तथा गुरु तीन स्तर होते हैं 


उपनीय तु यः शिष्यं वेदमध्यापयेद्‌ द्विजः। 
साङ्ग च सरहस्यं च तमाचार्य॑प्रचक्षते।।* 


उत्तररामचरित अंक २ श्लोक ३ 
याज्ञवल्क्यस्मृति १/१/३ 
मुण्डकोपनिषद्‌ १/५ 

मनु. २/१४० 


XH 
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आचार्य वह कहलाता है जो शिष्य को उसके उपनयन के पश्चात्‌ शिक्षादि अङ्गों के साथ 
तथा रहस्यों की व्याख्या के साथ समग्र वेदों की विद्या प्रदान करता है। 
एकदेशं तु वेदस्य वेदाङ्गान्यपि वा पुनः। 
योऽध्यापयति वृत्यर्थमुपाध्यायः स उच्यते।।९ 


उपाध्याय वह कहलाता है जो अपनी आजीविका के लिये वेद के एक अङ्ग की अथवा वेद 
के सभी अआङ्गों को शिक्षा देता है। 


निषेकादीनि कर्माणि यः करोति यथाविधि। 
सभ्मावयति चान्नेन स विप्रो गुरुरुच्यते।। 


अर्थात्‌ गुरु वह व्यक्ति कहलाता है जो अपने यजमान के यहाँ गर्भाधान आदि संस्कारों को 
विधिपूर्वक कराता है। तथा शिष्यों के भोजन का प्रबन्ध करता है। 


इसी परम्परा में गुरु और शिष्य के सम्बन्ध में तथा गुरु शिष्य परम्परा के सम्बन्ध में 
महाकवि कालिदास शिक्षा के उद्देश्य को स्पष्ट करते हुए कहते हें कि विद्या में अभ्यास की महत्ता 
है- 
विद्यामभ्यसनेन प्रसादयितुमर्हसि।' 


यहाँ दिलीप को गाय की सेवा के साथ विद्याभ्यास भी करने की प्रेरणा दी गई है। 
कालिदास के मतानुसार श्रेष्ठ शिक्षक अथवा गुरु वही होता है, जिसकी अपने विषय में गहरी पैठ 
हो साथ ही वह दूसरे में भी अपने ज्ञान को संक्रान्त करने में समर्थ हो- 


'शिलष्टा क्रिया कस्यचिदात्मसंस्था संक्रान्तिरन्यस्य विशेषयुक्ता। 
यस्योभयं साधु स शिक्षकाणां धुरिप्रतिष्ठापयतिव्य एव।।* 


सुसिक्खिदोवि सव्वो उवदेसदंसणे णिण्णातो होदि। 
( सुशिक्षितोऽपि सर्वः उपदेशदर्शननिष्णातो भवति )' 


मनु. २/१४१ 
रघुवंश १/८८ 
मालविकाग्निमित्रम्‌ १/१६ 
मालविकाग्निमित्रम्‌ १/१६ 


०८ ९५ दण ९० 
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७२ शांध- प्रभा 


कालिदास के अनुसार पात्रविशेष को दी गयी शिक्षा अवश्य उत्कर्ष प्रकट करती हे- 


पात्रविशेषे न्यस्तं गुणात्तरं व्रजति शिल्पमाधातुः। 
जलमिव समुद्रशुक्तौ मुक्ताफलतां पयोदस्य 


कालिदास के अनुसार विद्या प्राप्त करने और प्रदान करने का उद्देश्य स्वार्थं रहित होना 
चाहिए। जो जीविकामात्र के लिए ज्ञान का उपयोग करता है उसे कालिदास ज्ञान का वणिक्‌ कहते 
हे 
लब्धास्पदो5स्मीति विवाद भीरोस्तितिक्षमालस्यपरेण निन्दाम्‌। 
यस्यागमः केवलजीविकायैः तं ज्ञानपण्यं वणिजं वदन्ति।।* 


आचार्य राजशेखर ने काव्यमीमांसा के चतुर्थ अध्याय में “शिष्यप्रतिभे' में दो प्रकार के 
शिष्य माने हैं (१) बुद्धिमान्‌ (२) आहार्यबुद्धि। बुद्धिमान्‌ शिष्य वह कहलाता है, जिनकी 
बुद्धिशास्त्राभ्यास में शास्त्र का अनुगमन स्वयं करती है। आहार्य बुद्धि वे कहलाते हैं, जिनकी बुद्धि 
शास्त्राभ्यास से परिष्कृत होती है। यह बुद्धि तीन प्रकार की होती है। (१) स्मृति (२) मति (३) 
प्रज्ञा। अतिकान्त अर्थ का स्मरण करने वाली बुद्धि स्मृति कहलाती है। वर्तमान का मनन कराने वाली 
बुद्धि मति तथा भविष्यदर्थ का ज्ञान कराने वाली बुद्धि प्रज्ञा कहलाती है- 


द्विविधं शास्त्रमाचक्षते यदुत बुद्धिमानाहार्यबुद्धिशच। यस्य निसर्गतः शास्त्रमनुधावति 
बुद्धिः स बुद्धिमान यस्य च शास्त्राभ्यासः संस्कुरुते बुद्धिमसावाहार्यबुद्द्धिः। त्रिधा च सा, 
स्मृतिः मतिः प्र्ञेति। अतिकान्तस्यार्थस्य स्मरत्री स्मृतिः। वर्तमानस्य मन्त्री मतिः। अनागतस्य 
प्रञञात्री प्रज्ञेति। सा त्रिप्रकारा कवीनामुपकत्री। तया बुद्धिमान्‌ शुश्रूवते शृणोति गृहणीते 
धारयति विजानात्यूहतेऽयोहति तत्त्वं चरिभनिवेशते। आहार्यबुद्धेरप्येत एव गुणाः किन्तु 
प्रशास्तारमपेक्षन्ते। अहरहः सुगुरुपासना तयोः प्रकृष्टो गुणः। सा हि बुद्धिविकासकामधेनुः। ` 


आचार्य राजशेखर के आधार पर भी गुरु उपासना ही बुद्धि के विकास के लिये कामधेनु 
है। शिष्य की बुद्धि का विकास गुरु ही कर सकता है। 


१. मालविकाग्निमित्रम्‌ १/६ 
२. मालविकाग्निमित्रम्‌ १/१७ 
३. काव्यमीमांसा अध्याय ७ पृ. २७ 
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. प्राचीन भारत में गुरु शिष्य परम्परा खड 


अतः समग्र भारतीय वाङ्मय गुरु शिष्य परम्परा पर आधारित हे। ग्रन्थ की जटिल ज्ञानगत 
ग्रन्थियों को गुरु ही खोलकर शिष्य के लिये ज्ञान के मार्ग को सहज व सुलभ बनाता है। 


महाकवि कालिदास के अनुसार अध्यापक की योग्यता उसके छात्रों से प्रमाणित होनी 
चाहिए। स्वयं बहुत योग्य हो किन्तु उसके छात्र योग्य न हों यह उचित नहीं है। मालविकाग्निमित्र 


में दो नाट्याचायाँ गणदास ओर हरदत्त परस्पर अपनी योग्यता प्रमाणित करना चाहते हें । गणदास 
कहता है- देवी! सुनो- 


विवादे दर्शयिष्यामि क्रियासङक्रान्तिमात्मनः। 
यदि मां नु जानासि परित्यक्त्योऽस्म्यहं त्वया।।९ 


तात्पर्य यह है कि यदि मेरी छात्रा अपने प्रदर्शन में हरदत्त की छात्र से हार जायेगी तो मुझे 
पदच्युत कर देना। आज कितने अध्यापक हें जो यह कह सकें कि अन्य अध्यापकों की तुलना में 
यदि मेरे छात्रों को कम अंक मिले तो मुझे सेना से निकाल दिया जाय। इस प्रकार कालिदास क 
अनुसार गुरु या अध्यापक की क्षमता उसके अध्यापन से प्रमाणित होनी चाहिए। इसी प्रकार आचार्य 
राजशेखर अपनी काव्यमीमांसा में अध्यापक की अध्यापन क्षमता का शिष्य पर प्रभाव का आकलन 
करते हुए कहते हैं- 


प्रथयति पुरः प्रज्ञाज्योतिर्यथार्थपरि ग्रहे 
तदनु जनयत्यूहापोहाक्रियाविशदं मनः। 
अभिनिवशते तस्मात्तत्त्वं तदेकमुखोदयं 
सहपरिचयो विद्याव॒द्धैः क्रमादमृतायते।। 


विद्यावृद्धों का साहचर्य क्रमशः अमृत का कार्य करता है क्योंकि वह पहले तो यथार्थ वस्तु 
(अर्थात्‌ तत्त्व) के ग्रहण करने के लिये प्रज्ञा ज्योति को विस्तृत करता है। तदनन्तर मन का उहापोह 


की क्रिया के लिये समर्थ बनाता है और इसलिये मन अन्ततोगत्वा एक निश्चित तत्त्व को प्राप्त करता 
है। 


आचार्य राजशेखर अनुसन्धान अथवा सम्यक शास्त्रज्ञान के महत्त्वपूर्ण तथ्य भी आरेखित 
करते हैं जो सूक्ष्म अध्ययन और अनुसन्धान के लिए महनीय उपायन हैं- 


१. माल. १.१९ 
२. काव्यमी. पृ. २८ 
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७४ शोध-प्रभा 


भवति प्रथयन्नर्थ तीनं समभिलुप्तं स्फुटी कुर्वन्‌। 
अल्पमनल्पं रचयन्ननल्पमल्पं च शास्त्रकविः।॥।' 


यहाँ शास्त्र कवि शब्द का प्रयोग है “कविर्मनीषी दोषज्ञ....' अमरकोष के अनुसार कवि 
शब्द विद्वान्‌ का भी वाचक है इस प्रकार शास्त्र के गुरु या विद्वान्‌ अथवा छात्र की इयत्ता इसमें है 
कि वह गूढ़ अर्था को प्रकाशित करें, सन्दिग्ध अर्थ को स्पष्ट करे अल्प अर्थ को विस्तृत करे तथा 


विस्तृत को संक्षिप्त करे | 


इस प्रकार गुरु शिष्य का स्वरूप और इसके कर्तव्य और क्षमता आदि का संस्कृत वाङ्मय 
में बहुधा वर्णन प्राप्त होता है जो तथ्योन्मीलक तथा प्रेरक हे | 


१. काव्यमी. पृ. १८ 
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जगत्‌ स्त्रष्टा ईश्वर 


डॉ० विष्णुपद महापात्र 


जगत्‌ के सृष्टि कर्ता के रूप में ईश्वर तत्त्व को अस्वीकार करने वाले चार्वाकादि 
दार्शनिकों के मत का खण्डन करते हुए आचार्य उदयन ने न्याय कुसुमाञ्जलि के पञ्चमस्तवक में- 


कार्यायोजनधृत्यादेः पदात्‌ प्रत्ययतः श्रुतेः। 
वाक्यात्‌ संख्याविशेषाच्च साध्यो विशवविदव्ययः।।' 


कारिका द्वारा अनुमान प्रमाण से ईश्वर सत्ता की स्थापना एवं जगत्‌ स्रष्टा के रूप में ईश्वर 
की प्रतिष्ठा की है। भाषापरिच्छेदकार (न्या.सि.मु.) ने “संसारमहीरुहस्य बीजाय” इस पंक्ति द्वारा 
ईश्वर को जगत्‌ के निमित्त कारण के रूप में प्रतिष्ठित किया है। परमेश्वर में सर्वात्मकत्व 
सर्वव्यापकत्व होने से ईश्वर का जगत्‌ कर्तृत्व कुम्भकारादि कर्तृत्व से विलक्षण है। यदि परमेश्वर 
जगत्‌ का स्त्रष्टा है तो वह परमेश्वर जगत्‌ सृष्टि में अधिष्ठान है या उपादान है? इस प्रश्‍न के उत्तर 
में ऋग्वेद का मन्त्र द्रष्टव्य है- 


विश्वतश्चक्षुरुत विश्वतोमुखो 
विश्वतो बाहुरुतविश्वतस्पात्‌ 
संबाहुभ्यां धमति सम्पतत्रै 
ावाभूमी जनयन्‌ देव एकः।।* 


इस मन्त्र से यह प्रतीत होता है कि सर्वात्मक परमेश्वर अधिष्ठान और उपादान से निरपेक्ष 
होकर जगत्‌ का सृजन करता है। यह परमेश्वर सर्वत्र व्याप्त चक्षु, विश्वतोमुख, विश्वतो बाहु एव 
विश्वतस्पात्‌ है। इस प्रकार गुण वैभवादि से सम्पन्न परमात्मा परमेश्वर तीनों लोकों का सृजन करता 
है। परमेश्वर के अशरीर होने से उनके द्वारा सृष्टि कैसे सम्भव है, इस प्रश्‍न के उत्तर में यह कहा 


१. न्या० कु० पं० स्तवक० 
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जा सकता है कि बाहुद्दय द्वारा द्युलोक को संयोजित या सम्यक्‌ प्रेरित करते हें एवं “पतत्रे:” 
गमनशील चरणों द्वारा पृथिवी लोक का संधमन करते हैं। ईश्वर द्वारा निर्मित चतुर्दश भुवनों में द्युलोक 
और भूलोक के प्राधान्य होने से श्रुति भी इन दो लोकों का विशेष रूप में वर्णन करती है। इन लोकों 
का सृजन करते हुए स्वयं परमेश्वर स्व स्वरूप में अवस्थित रहते हैं। श्रीमद्‌ भगवद्‌ गीता में इसका 
उल्लेख इस प्रकार मिलता है- 


सर्वतः पाणिपादं तत्सर्वतोऽक्षिशिरोमुखम्‌। 
सर्वतः श्रुतिमल्लोके सर्वमावृत्य तिष्ठति।।' 


अर्थात्‌ आकाश जिस प्रकार वायु, अग्नि, जल और पृथ्वी का कारण रूप होने से उनको 
व्याप्त करके अवस्थित है, वैसे ही परमात्मा भी सबका कारण-रूप होने से सम्पूर्ण चराचर जगत्‌ 
को व्याप्त करके अवस्थित है। प्रतिपादित ऋक मन्त्र की व्याख्या करते हुए आचार्य उदयन ने कहा 
“ अत्र प्रथमेन सर्वज्ञत्वं चक्षुषा दृष्टेरुपलक्षणात्‌। द्वितीयेन सर्ववक्तृत्वं मुखेन वागुपलक्षणात्‌। तृतीयेन 
सर्वसहकारित्वं बाहुना सहकारित्वोपलक्षणात्‌। चतुर्थेन व्यापकत्वं पदा व्याप्तेरुपलक्षणात्‌। पञ्चमेन 
धर्माधर्मलक्षणप्रधानकारणत्वम्‌। तौ हि लोकयात्रा वहनाद्‌ बाहू। षष्ठेन परमाणुरूपप्रधानाधिष्ठेयत्वम्‌। 
तेन संयोजयति समुत्पादयन्‌ इत्यर्थः। “द्यावा” इति उर्ध्वसप्तलोकोपलक्षणम्‌। “ भूमी "ति अधस्तात्‌। 
एक इति अनादिता।' 


अर्थात्‌ उक्त ऋक्‌ मन्त्र में परमेश्वर के छः विशेषण पाये जाते हें। प्रथम “विश्वतश्चक्षुः” 
विशेषण से परमेश्वर को सर्वज्ञ और सर्वद्रष्टा कहा गया है। हमलोगों का ज्ञान इन्द्रियजन्य एवं 
अनित्य होने से हमलोग अल्पज्ञ कोटि में आते हैं, किन्तु ईश्वर सर्वविषयक प्रत्यक्ष करने में समर्थ 
है। उनका ज्ञान इन्द्रियजन्य नहीं है। वह ज्ञान नित्य शाश्वत एवं चिरन्तन है अत: ईश्वर सर्वज्ञ है। 
यदि लोक में कोई सर्वत्र व्याप्त अक्षिमान्‌ होगा तो वह सर्व विषयक प्रत्यक्ष करने में समर्थ होगा, 
ईश्वरीय ज्ञान सर्वविषयक हे अतः ईश्वर को विश्वतश्चक्षु कहा जाता हे। अनित्य चाक्षुष प्रत्यक्ष में 
इन्द्रियों की अपेक्षा होती है, नित्य प्रत्यक्ष में इन्द्रियों की अपेक्षा नहीं होती है, ऐसा श्रुति प्रतिपादन 
करती है। इसको दृष्टि में रखते हुए आचार्य उदयन ने “ दृष्टेरुपलक्षणात्‌” कहा है। यहाँ पर श्रुति यह 
नहीं कहती है कि ईश्वर चक्षु युक्त है किन्तु चक्षु शब्द से सर्वविषयक अपरोक्ष ज्ञान ईश्वर में 


१, गीता० १३/१३ 
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स्त्रष्टा ईश्वर 
जगत्‌ ७७ 


विद्यमान है यही प्रक्रिया प्रतिपाद्य माना जाता है। गीता में प्रतिपादित “ सर्वतोक्षिशिरोमुखम्‌” में अक्षि 
शब्द का अभिप्राय भी अपरोक्ष ज्ञान में ही हे। 


“ विश्वतोमुखः" इस प्रकार द्वितीय विशेषण से यह प्रतीत होता है कि ईश्वर में सर्ववक्तृत्व 
धर्म भी विद्यमान हं। वह ईश्वर प्राणियों का अनुशासनकता आर हितोपदेष्टा भी है। ईश्वर में 
हितोपदेष्ट्त्व क समर्थन करने के लिए ही उसे सर्वज्ञ कहा गया है। कुसुमाज्जलि में आचार्य उदयन 
ने उपदेष्टा एवं सर्ववक्ता के रूप में ईश्वर को प्रतिष्ठित किया है। 


हेत्वभावे फलाभावात्‌ प्रमाणेऽसति न प्रमा। 
तदभावात्‌ प्रवृत्तिर्न कर्मवादे ऽप्ययं विधिः।। 


महर्षि पतञ्जलि ने “पूर्वेषामपि गुरुः कालेनानवच्छेदात्‌” "परमेश्वर को आदि उपदेष्टा कहा 
है। व्यासभाष्य में “ ज्ञानधर्मापदेशेन---संसारिणः पुरुषानुद्धरिष्यामीति” इस प्रकार उल्लेख प्राप्त होता 
है। प्राणिमात्रों का हितोपदेष्ट्त्व ईश्वर में है यह प्रतिपादन करने के लिए “विश्वतोमुखः” कहा गया 
हे। इसी आशय से उदयनाचार्य ने “मुखेन वागुपलक्षणात्‌” कहा है। “विश्वतो बाहुः” तृतीय विशेषण 
से समस्त कार्य का सहकारिकारण ईश्वर है यह प्रतीत होता है। शास्त्रों द्वारा ईश्वर को सर्वकर्ता कहा 
गया हे यह भी संगत होता हे। लोक में जीव अपने हाथों की सहायता से कार्य करते हँ किन्तु 
परमेश्वर हाथ विहीन होते हुए भी समस्त कार्य को सम्पन्न कराता है। “बाहु” इस कथन से ईश्वर 
के हाथ हैं ऐसा नहीं समझना चाहिए क्योंकि बाहु शब्द सहकारित्व का उपलक्षण है विशेषण नहीं 
है। इस अभिप्राय से उदयन ने “बाहुना सहकारित्वोपलक्षणात्‌” कहा है। “विश्वतस्पात्‌” चौथा 
विशेषण से यह प्रतीत होता हे कि ईश्वर सर्वव्यापक या सर्वगत है। सर्वगत द्रव्य को विभुद्रव्य कहा 
जाता है। लोक में चलनादि क्रिया पैर से सम्भव है, ईश्वर तो अशरीर है अतः उसमें पेर के अभाव 
होने पर भी वह सर्वगत एवं सर्वव्यापक है। “पाद्‌” शब्द व्यापकत्व का उपलक्षण है। इसी आशय 
से आचार्य ने “पदा व्यापकत्वोपलक्षणात्‌” कहा है। “सम्बाहुभ्यां धमति” इस प्रकार पञ्चम विशेषण 
से यह द्योतित होता है कि बाहु शब्द धर्म और अधर्म का वाचक हे। दोनों ही कार्यमात्र क प्रधान 
कारण हैं। अङ्करादि को उत्पन्न कराने में जिस प्रकार बीज मुख्य कारण है वैसे ही धर्म एवं अधर्म 
समस्त कार्य के सम्पादन में मुख्य कारण है। इन दोनों अर्थों को बताने के लिए श्रुति में बाहु शब्द 


१. न्या० कु० ३/१८ 
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का प्रयोग है। इस पर उदयन कहते हैं “तौ हि लोकयात्रा वहनाद्‌ बाहू” “लोकस्य यात्रार्थिन: ” यहाँ 
पर लोक यात्रा से लोक व्यवहार बोधित होता है। अर्थात्‌ समस्त लोक व्यवहार का सम्पादक अदृष्ट 
है। व्यवहार मात्र से सुख या दुःख सम्भव है किन्तु धर्म से सुख एवं अधर्म से दुःख उत्पन्न होता 
है। “सम्पतत्रै:” षष्ठ विशेषण से परमाणु को आरम्भक द्रव्य कहा गया हे। सर्वज्ञ परमेश्वर स्वयं 
अधिष्ठाता है एवं अदृष्ट और आरम्भक परमाणु उनके अधिष्ठेय हें। अचेतन परमाणु या अदृष्ट चेतन 
ईश्वर में अधिष्ठित होकर कार्य सम्पादन करते हैं। 


जिस प्रकार अचेतन दण्ड चक्रादि चेतन कुम्भकार में अधिष्ठित होकर घट को पेदा कराते 
हैं। तीनों कारणों में जो प्रधान कारण है उसको समवायिकारण कहते हैं, इस दृष्टि से परमाणु ही 
कार्य मात्र का प्रधान कारण होता है अतः यह समवायिकारण है। मन्त्र में प्रतिपादित पतत्र शब्द 
समवायिकारण परमाणु का बोधक है। संघमति संयोजयति। अर्थात्‌ परमेश्‍वर धर्माधर्म रूप बाहुद्ठय 
द्वारा परमाणुओ का संयोग करवाते हैं, दो संयुक्त परमाणुओं से द्व्यणुक एवं तीन द्वयणुक के संयोग 
से त्र्यणुक, इसी क्रम से महद्‌ द्रव्य की उत्पत्ति होती है। महद्‌ से द्युलोक (उर्ध्वसप्तलोक) भूलोक 
(तलातलवितलादि सप्त अधोलोक) का उत्पादन करके परमेश्वर उनमें व्याप्त होकर स्थित रहते हें। 
यह परमेश्वर अनादि हे। 


जिस प्रकार आचार्य उदयन ने श्रुति द्वारा ईश्वर की सिद्धि की है वैसे ही व्योमशिवाचार्य 
ने व्योमवती में “इत्यागमेन प्रसिद्ध:” कहकर परमेश्वर की प्रसिद्धि की है। वात्स्यायन भी 
“ आगमाच्च द्रष्टा बोद्धा सर्वज्ञाता ईश्वर: ” सूत्र की व्याख्या में अनुमान और आगम को एकार्थ 
स्वीकार करक ईश्वर को प्रसिद्धि करते हैं। “विश्वस्य कर्ता भुवनस्य गोप्ता” मुण्डकोपनिषद्‌ वाक्य 
को लेकर मुक्तावलीकार भी आगम प्रमाण से ईश्वर सिद्ध करते हैं। 


आचार्य उदयन ने “सम्पतत्रैः” के अन्तर्गत “पतत्र” शब्द परमाणु का वाचक है ऐसा जो 
प्रतिपादन किया है वह अमरकोष की दृष्टि से विरुद्ध है क्योंकि “पतन्तीति” व्युत्पत्ति से पतत्र शब्द 
पतनशील वस्तु का वाचक है, एवं “पतन्त्यनेन” व्युत्पत्ति से पतत्र शब्द पक्षी के पंख का वाचक 
है तो आचार्य के मत में पतत्र शब्द कैसे परमाणु का वाचक माना जा सकता है? इसके समाधान 
में आचार्य कहते हें “ते हि गतिशीलत्वात्‌ पतत्रव्यपदेशा: पतन्तीति” अर्थात्‌ पत्‌ (गमन) धातु से कर्ता 
अर्थ में त्रलू प्रत्यय करने पर पतत्र शब्द निष्पन्न होता है, जिसका अर्थ है गतिशील । परमाणु भी 
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स्त्रष्टा ईश्वर 
जगत्‌ स्त्र क 


गतिशील तत्त्व है, अतः पतत्र शब्द परमाणु का वाचक सिद्ध होता है। प्रलयदशा में भी परमाणु में 
परमेश्वर के प्रभाव से क्रिया रहती है, इसलिए परमाणु गतिशील है। किन्तु यह समाधान संगत प्रतीत 
नहीं होता है क्‍योंकि यह मूर्तद्रव्य में क्रिया की उत्पत्ति होती है तो घटपटादि में भी पतत्र शब्द 
व्यपदिष्ट होना चाहिए, द्व्यणुक की क्रिया भी ईश्वरेच्छा द्वारा होती है ऐसा न मानने पर द्वयणुक त्रय 
का संयोग केसे सम्भव होगा? इसके विना महद्‌ द्रव्य की उत्पत्ति कैसे सम्भव होगी? इत्यादि शंकाओं 
के समाधान में आचार्य कहते हैं द्व्यणुक गतिशील नहीं है किन्तु परमाणु गतिशील तत्त्व है। 
प्रलयकाल में भी परमाणु में गति की निवृत्ति नहीं होती है। 


प्रशस्तपादभाष्य के “सृष्टि संहार” प्रकरण के निर्वचन में आचार्य कहते हैं “कालावच्छेदोपाधितया 
वर्तमानानि च महाभूतसंक्षोभप्रभववेगजानि च कर्माणि सन्तन्यमानान्यवतिष्ठन्ते, अन्यथा कालावच्छेदानुपपत्तो 
पुन: सर्गानुपपत्ते। तदिदमुक्तं तावन्तमेव कालमिति”। इसका अभिप्राय यह है कि प्रलयदशा में चारों 
महाभूतों के संक्षोभ से उत्पन्न वेग उससे उत्पन्न परमाणु क्रिया सन्तान क्रम से निरन्तर परमाणु में 
उत्पन्न होती रहती है। फलतः प्रलय में परमाणुगत क्रिया प्रवाह की निवृत्ति नहीं होती है, एवं प्रलय 
में परमाणुगत क्रिया न रहने से, अखण्ड महाकाल के अवच्छेदक क्रियात्मक उपाधि के न रहने से 
सृष्टि काल का समपरिमाण प्रलयकाल कैसे सम्पन्न होगा एवं प्रलयकाल के विनाश के विना पुनः 
सृष्टि कैसे सम्भव होगी? अतः परमाणु को प्रलयाप्रलयकाल में गतिशील मानना ही होगा। 


प्रशस्तपादभाष्य की सेतुटीका में पद्मनाभमिश्र ने कहा है-“प्रलये परमाणुषु बेगकर्मणी 
तिष्ठतः। कर्म विना कालावच्छेदकानुपपत्तौ तावन्तमेव कालमिति प्रलयपरिमाणानुपपत्तेः”। “ परमाणुक्रिया 
सत्त्वेऽपि संयोगविभागो अपि नोत्पद्यते। तथा च प्रविभक्ताः संयोगरहिता इत्येव तत्त्वम्‌”। अर्थात्‌ प्रलय 
में परमाणु में गति है किन्तु संयोगविभाग नहीं है इस प्रकार कथन पर शंका होती है क्या संयोग और 
विभागजनक क्रिया अप्रसिद्ध हे? इसके समाधान में मिश्र कहते हैं कि प्रलय में परमाणुक्रियाजन्य 
संयोग के बिद्यमान होने पर भी वह आरम्भक संयोग कैसे सम्भव होगा? क्रिया के सन्दर्भ में महर्षि 
कणाद ने कहा है-संयोग और विभाग से अनपेक्ष कारण ही क्रिया पदार्थ है। 


एकद्रव्यमगुणं संयोगविभागेष्वनपेक्षकारणमिति कर्मलक्षणम्‌।' 


न्यायकुसुमाञ्जलि क द्वितीयस्तवक के अन्तर्गत तृतीय कारिका में उदयन ने कहा है- 
“ महाभूतसंप्लवसंक्षोभलब्धसंस्काराणां परमाणूनां मन्दतरतमादिभावेन कालावच्छेदकप्रयोजनस्य प्रचयाख्य 
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संयोगपर्यन्तस्य कर्मसन्तानस्य ईश्वरनिःश्वसितस्यानुवृत्ेः। कियानसौ इत्यत्र अविरोधादागमप्रसिद्धिमनतिक्रम्य 
तावन्तमेव कालमिति अनुमन्यते।” किरणावली में आचार्य ने जो कहा था उसका यह विस्तृत एवं 
स्पष्ट रूप है। यहाँ इन्होंने परमाणु क्रिया सन्तान को ईश्वरीय निःश्वास कहा है। पञ्चमस्तवक में 
उन्होंने कहा-“न सन्त्येव हि वेदभागाः यत्र परमेश्वरो न गीयते। तथा स्रष्ट्त्वेन पुरुषसूक्तेषु, विभूत्या 
रुद्रेषु, शब्दब्रह्मत्वेन मण्डलब्राह्मणेषु, प्रपञ्चं पुरस्कृत्य निष्प्रपञ्चतया उपनिषत्सु, यज्ञपुरुषत्वेन मन्त्रविधिषु, 
देहाविर्भावैरुपाख्यानेषु, उपास्यत्वेन सर्वत्रेति।” अर्थात्‌ कोई ऐसा वेदभाग नहीं है, जिसमें परमेश्वर का 
निर्वचन नहीं किया गया हो। सर्वत्र ईश्वर विद्यमान है। अतः कोई ऐसा नहीं है जो कि वेद या वेदार्थ 
को त्यागकर दर्शन का निर्माण किया हो। 


“विश्वतश्चक्षुः” यहाँ स्वेतरनिरपेक्ष के रूप में स्वप्रकाश परमेश्वर को जगत्‌ का सर्जक 
कहा गया है, जो कि सर्वात्मक, सर्वगत, सर्वशक्तिमान्‌ है। यह जगत्‌ की सृष्टि में किसी की अपेक्षा 


नहीं करता हे। अतः इससे भिन्न सत्ता अप्रसिद्ध है। इस सन्दर्भ में प्रश्‍न एवं उत्तर क रूप में मन्त्र ' 


इस प्रकार उपलब्ध होता है- 


किं स्विद्‌ वनं क उ स वृक्ष आस यतो द्यावा पृथिवी निष्टतक्षुः। 
मनीषिणो मनसा पृच्छतेद्यु तद्‌ यदध्यतिष्ठद्‌ भुवनानि धारयन्‌।।' 


अर्थात्‌ जिस प्रकार भव्य महल के निर्माण हेतु राजादि से प्रेरित होकर सेवक किसी वन 
विशेष में जाकर वृहत्‌ वृक्ष का छेदन करके सूत्रधार/विश्वकर्मा द्वारा महल का स्तम्भ निर्माण कराता 
है वैसे ही जगत्‌ के निर्माण में परमेश्वर द्वारा प्रेरित हिरण्यगर्भादि ने जिस वन के जिस वृक्ष को छेदन 
करक सूत्रधार द्वारा द्युलोक एवं भूलोक स्वरूप जगत्‌ का निर्माण कराते हैं उस वन का नाम क्या 
है? वह कौन सा महावृक्ष है? हे मनीषियों इसका भी विचार करें, एवं चौदह भुवन को धारण करके 
परमेश्वर जिस स्थान में अवस्थित होते हें वह स्थान कहाँ हे? इस प्रकार प्रस्तुत प्रश्‍न त्रय का 
समाधान तैत्तिरीय ब्राह्मण में उपलब्ध मन्त्र द्वारा इस प्रकार किया गया है 


ब्रह्मवनं ब्रह्म स वृक्ष आसीद्‌ यतो द्यावापृथिवी निष्टतक्षुः। 
मनीषिणो मनसा वित्रवीमि वः ब्रह्माध्यतिष्ठद्‌ भुवनानि धारयन्‌।।१ 


१. तै०सं० ८/६/२, ऋ० सं० ८/३/१६/४, तै०ब्रा० २/८/९-८. 
२. ते०ब्रा० २/८/९/९. 


CC-0. Lal Bahadur Shastri University, Delhi. Digitized by Sarvagya Sharada Peetham 


पा || 


ई ८ 
जगत्‌ स्त्रष्टा ईश्वर १ 


अर्थात्‌ जिस वन के वृक्ष से चुलोक एवं भूलोक निर्मित है वे सभी ब्रह्म हैं। ब्रह्म ही 
वनस्थानीय और वृक्षस्थानीय है। ब्रह्म सर्वशक्तिमान्‌ है अतः जिस प्रकार के कार्य क लिए जिस 
प्रकार की सामग्री अपेक्षित है वह सब ब्रह्म में विद्यमान है। ब्रह्म से अतिरिक्त किसी तत्त्व की अपेक्षा 
नहीं है। वह ब्रह्म स्वयं भुवन को धारण एवं नियमित करता है। प्रकृति पुरुष या परमात्मा परमेश्वर 
ही जगत्‌ के कारण हैं, यह अधो दर्शित ऋचा में सुस्पष्ट है- 


तिरश्चीनो विततो रश्मिरेषामधः स्विदासीदुपरि स्विदासीत्‌। 
रेतोधा आसन्‌ महिमान आसनत्स्वधा अवस्तात्‌ प्रयतिः परस्तात्‌।।' 


nnn 
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बोद्ध-दर्शन में दुःख 


डॉ० सुदेश आहूजा 


भारतीय दर्शनों में बौद्ध दर्शन का महत्त्वपूर्ण स्थान रहा है। सम्पूर्ण भारतीय दर्शनों का एक 
ही चरम लक्ष्य है-“ आत्यन्तिक दुःख की निवृत्ति।” चाहे वह दर्शन आस्तिक हो अथवा नास्तिक, 
भारतीय दर्शनों का मुख्य उद्देश्य मोक्ष ही माना गया है। कुछ आलोचकों ने इसे भारतीय दार्शनिकों 
का अतिवादी दृष्टिकोण बताते हुए कहा है कि उन्होंने जीवन की यथार्थता, दुःख और विभिन्न 
त्रासदियों से परे उस चरम आनन्द को जीवन का उद्देश्य बनाया जो सामान्य मानव क प्राप्य से दूर 
है परन्तु वास्तविकता यह नहीं है। “उसका दृढ़ मन्तव्य है कि संसार का यह भ्राम्यमाण चक्र 
अन्ततोगत्त्वा सौन्दर्य तथा आनन्द के उत्पादन में समर्थ होता है। मार्ग के नाना विघ्न, क्लेश तथा कष्ट 
उठाने के प्रसंग भले हमारे जीवन को दुःखद तथा क्लेशमय बनावें परन्तु गन्तव्य, जीवन का उद्देश्य 
सदा ही आनन्द का निकेतन होता है, सौन्दर्य की शीतल वायु सुखमय तथा मधुमय बनाती हे।”' 


इस प्रकार का उदात्त जीवन दर्शन बुद्ध तक आते-आते बहुत ही जटिल ओर दुरुह हो गया 
था तथा “सर्वान्‌ कामान्‌ अरण्ये विश्राम्यति मनीषिण:' की धारणा प्रचलित थी। तृष्णाओं से मुक्ति 
के लिए मनीषी अरण्य का आश्रय लेते थे तथा सरल, संयमी जीवन दर्शन कर्मकाण्डों के जटिल 
व्यूह में जकड़ा हुआ था फलतः प्रतिक्रिया स्वरूप बोद्ध-दर्शन का प्रादुर्भाव हुआ। महात्मा बुद्ध ने 
कहा है कि यदि कोई मनुष्य अरण्य में रहकर भी अपनी इच्छाओं के वशीभूत हे, तो वह निर्वाण 
प्राप्त नहीं कर सकता और एक गृहस्थ भी इच्छाओं को अपने अधीन कर मोक्ष (निब्बाण) प्राप्त 
कर सकता है।' बुद्ध ने सामान्य मानव के समक्ष सीधा, सरल और सहज मार्ग रखा। बौद्ध दर्शन 
प्रत्यक्षवादी और व्यवहारवादी जीवन-दर्शन है अतः वह जीवन को दु:खमय मानता है। “सम्पूर्ण 
मानवीय सत्ता प्रकृति चक्र में बद्ध और हम उस पाशविक न वानस्पतिक आत्मा के हिस्से हैं।”' 


संस्कृत साहित्य का इतिहास, बलदेव उपाध्याय, पृ० ४७७ 
मृच्छकटिकम्‌, ५.३० 
प्राप्तो गृहस्थेरपि मोक्षधर्मः, अश्वघोष 


Human existence is bound up with the whole process of nature. We are part and parcel of the 
animal and vegetable kingdoms. Why do people suffer! Fredde siva Colombo 
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बोद्ध-दर्शन में दुःख छु. 


बुद्ध का दुःखवाद यहीं समाप्त नहीं हो जाता वे अरस्तू की पाशविक व वानस्पतिक आत्मा को प्रज्ञा 
आत्मा तक पहुँचाने का मार्ग बताते हैं। बुद्ध हमेशा यही कहते रहे कि-“मैंने केवल यह सिखाया 
है और यही में अब सिखाता हूँ कि दुःख है और दु:ख के नाश का उपाय भी है।” अत: यह कहना 
नितान्त गलत है कि बौद्ध दर्शन का दुःखवाद ग्रीक दर्शन के प्रभाव स्वरूप है। क्योंकि ग्रीक दर्शन 
मात्र जीवन की त्रासदी है। वह हमें मोक्ष तक नहीं ले जाता। महात्मा बुद्ध ने प्रत्यक्ष बिन्दु दुःख को 


आधार बनाकर निर्वाण का मार्ग प्रशस्त किया है। उन्होंने सम्पूर्ण जीवन को चार आर्य सत्यों के रूप 
में परिभाषित कर दिया है।' 


बौद्ध दर्शन में ही नहीं वरन्‌ सम्पूर्ण भारतीय मनीषा में दुःख का उल्लेख किसी न किसी 
रूप में प्राप्त होता है अत: यह जिज्ञासा स्वाभाविक है कि दुःख क्या है? 


दुःख जीवन का सत्य है सम्पूर्ण विश्व दु:खों से व्याप्त है। जरा, व्याधि, उत्पीडन, संयोग- 
वियोग आदि अनेक प्रकार के दुःखो से सम्पूर्ण मानवता उत्पीडित है। 


दुःख शब्द दु + खन्‌ धातु में डच्‌ प्रत्यय लगाने से बना है अर्थात्‌ “दुष्टानि खानि यस्मिन्‌” 
जो पीडाकार अथवा अरुचिकर हो, वही दुःख है। नित्य प्रति हम देखते हैं जिस वस्तु या व्यक्ति 
को देखकर हमें दुःख की प्राप्ति होती है, उसी अवस्था में अन्य व्यक्ति उसे देखकर सुख की 
अनुभूति करता है। अत: एक ही वस्तु जो हमारे प्रतिकूल हे वह अन्य के अनुकूल भी हो सकती 
है। इसलिये वैशेषिक सूत्र उपस्कार में कहा भी है- 


प्रतिकूलतावेदनीयं दु:खम्‌। 
अर्थात्‌ प्रतिकूलता की अनुभूति ही दुःख है। 
इष्टानिष्टकारणविशेषाद्विरोधाच्च मिथः सुखदु:खयोरर्थान्तर्भाव:।। 


अर्थात्‌ इष्ट व अनिष्ट विशेष के अन्तर्भाव से सुख व दुःख का अन्तर्भाव हे। इष्टकारक 
वस्तुओं से हमें सुख की अनुभूति होती है तथा अनिष्टकारक वस्तुओं से दुःख की अनुभूति होती 
है। इस प्रकार इष्टकारक वस्तु माला चन्दनादि के सानिध्य से तज्जन्य ज्ञान और इन्द्रियों के सन्निकर्ष 


१. भारतीय दर्शन, हिरयिन्ना, पृ० १३७ 
२. संस्कृत हिन्दी कोष, वामन शिवराम आफ्टे 
३. वेशेषिक सूत्र उपस्कार, शंकर मिश्र 
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द्द शोध-प्रभा 


से आत्मा व मन के संयोग से सुख की उत्पत्ति होती है, वहाँ इसके विपरीत अनिष्टकारक वस्तु 
सप्रविषादि के सानिध्य से तज्जन्य ज्ञान और इन्द्रियों के सन्निकर्ष से आत्मा व मन का संयोग होने 
पर दुःख की उत्पत्ति होती है। 

सुखवादी नीतिशास्त्र के अनुसार-“दुःख वह अनुभव हे जो कर्म को अनुपयुक्तता ओर 
अनौचित्य का द्योतक है।” दुःख से अभिप्राय उन वस्तुओं से होता है जो अप्रिय अनुभूति पेदा करती 
है और एक विशेष प्रकार की वस्तुओं यानि कुछ शारीरिक संवेदनो को तो हम सचमुच ही प्रायः 
पीडाएं (दुःख) कहते हैं।* न्यायसूत्र में भी “बाधा लक्षणदुःखम्‌” में बाधा से अभिप्राय प्रतिकूलता 
से ही है। सम्मोह विनोदिनी अठ्ठकथा में भी दुःख की व्याख्या इस प्रकार की गयी है। 


तस्मा कुच्छितत्ता च तुच्छता च दुःख ति वुच्चति। लंसिंग के शब्दों में दुःख रसानुभूति को 
सीमित करने वाला अनुभव है। और इस प्रकार की अनुभूति होने पर व्यक्ति को सम्पूर्ण संसार 
दुःखमय प्रतीत होने लगता है क्योंकि दुःख से अधिक प्रभावी दुःख की अनुभूति होती है। सबसे बडा 
दुःख सुखद बातों की याद करना है। अतीत की स्मृतियाँ जहाँ दुःख का कारण होती हैं वहाँ 
“ भविष्यात आशा इदमनिष्टं मे भविष्यति” से भी दुःख की उत्पत्ति होती है। अतः अतीत, स्थिति 
और भविष्य तक का सम्पूर्ण चक्र दुःख चक्र है। सम्पूर्ण संसार इससे ओत-प्रोत है तथा इसकी 
संव्याप्ति सर्वत्र है। यहाँ तक कि जिन साधनों को हम सुख वृद्धि का साधन मानते हैं मूलत: वे भी 
दुःख का कारण होते हें। अतः विवेकयुक्त मनुष्यों के अनुसार यह सम्पूर्ण जगत्‌ दुःखमय है।" 


महात्मा बुद्ध को जब बोध हुआ तो वह भी इस निष्कर्ष तक पहुँचे कि सम्पूर्ण संसार 
दुःखमय है। अपने उपदेश में उन्होंने यही कहा कि-“भिक्षुओं! चिरकाल तक माता के मरने का 
दुःख सहा है, रिश्तेदारों के मरने का दुःख सहा है। उन माता का दुःख सहने वालों ने, पुत्र मरने 
का दुःख सहने वाले ने, पिता के मरने का दुःख सहने वालों ने, संसार में बार-बार जन्म लेकर प्रिय 
के वियोग और अप्रिय के संयोग से रोकर जो आँसू बहाये हैं, वे चारों समुद्रों के जल से अधिक 
है।” अत: “जातिर्दुखं, जरा दु:खं, व्याधिर्दुखं, मरणं दु:खं, अप्रिय-सम्प्रयोगो दुःखं, प्रियवियोगो दु:खं | 


नीतिप्रवेशिका, जे.एस. मेकेंजी 

सौन्दरानन्द: साहित्यिक एवं दार्शनिक विवेचन, ब्रजमोहन पाण्डेय 
मानविकी कोष (दर्शनखण्ड) डॉ० नगेन्द्र 

नीतिप्रवेशिका, जे.एस. मेकेंजी 

दुःखमेव सर्वम्‌ विवेकिन:। योगसूत्र, २.१५ 
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बौद्ध-दर्शन में दुःख ८५ 


यदपीच्छन्नं लभते तदपि दुःखं संक्षिप्तेन पञ्चोपादानस्कन्धा दु:खम्‌।”* संक्षेप में जन्म-मृत्यु तथा पाँचों 
उपादान स्कन्ध भी दुःखों का कारण है। अत: प्रथम सत्य के माध्यम से बुद्ध यही कहना चाहते हैं 
कि संसार दुःखों से व्याप्त है। फ्रेडडेसिल्वा लिखते हैं कि- 


The first truth teaches us that the whole of existents from birth to death is 
suffering. Even those things we consider as pleasures involve us in suffering. Al- 
though popularly there are Joys and pleasures in the final analysis all experience is 


painful.” एलेन भी कहते हैं कि- The sorrow exists in this world is self evident. 


परन्तु दुःखों की स्वतंत्र सत्ता होते हुए भी यह सामान्य मानव के लिए जटिल विषय है। यही 
कारण है कि अश्वघोष ने दर्शन की कटु ओषधि को काव्य के माध्यम से जन सामान्य तक प्रेषित 
किया है। यथा- 


आकाशयोनिः पवनो यथा हि यथा शमीगर्भशयो हुताशः। 
आधो यथान्तर्वसुधारयाश्च दु:खं तथा चित्तशरीरयोनिः।।ऽ 


शरीर व चित्त का स्वभावगत धर्म हे दुःख जिस प्रकार जल में द्रवता है, पृथ्वी में कठोरता 
हे, वायु में चञ्चलता है तथा अग्नि में उष्णता है, उसी प्रकार शरीर व चित्त में भी दुःख की 
स्वभावगत ध्ुवता है।` अतः शरीर की स्थिति है तो दुःख की भी स्थिति है। शरीर व दुःख में 
कारण-कार्यता सम्बन्ध है। प्रतीत्यसमुत्पाद की यही अवधारणा बोद्ध दर्शन में कारण-कार्य सम्बन्ध 
की अवधारणा है। धूम है, इसका अभिप्राय अग्नि भी है। शरीर व चित्त की स्थिति है तो तज्जन्य 
वासना से उत्पन्न दु:ख की स्थिति भी आवश्यक है। 


दु:ख समुदय : द्वितीय आर्य सत्य के अन्तर्गत बुद्ध ने दुःख के कारण को विवेचित किया 
है तथा दुःख का कारण तन्हा (तृष्णा) माना है। बिना कारण के कार्य की उत्पत्ति नहीं होती अतः 
तृष्णादि दुःख के कारण न हों तो दुःख भी नहीं होगा। दुःख व तृष्णा में अन्वय व्यतिरेक सम्बन्ध 


अभिधम्मसमुच्चय, विश्वभारती पब्लिशिंग 

Why do people suffer! Fredde silva, Colambo Pg. 2] 
Buddhe phylosophy, G.F. Allen 

सौन्दरानन्द, अश्वघोष, १६.११ 

५. सौन्दरानन्द, अश्वघोष, १६.१२ 
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शोध-प्रभा 
८६ 


है। तृष्णा के कारण ही मनुष्य का जन्म होता है तथा तृष्णा से ही मनुष्य विषयों की ओर आसक्त 
होता है। जैसे-जैसे विषयों के प्रति यह आसक्ति बढ़ती जाती है वैसे-वैसे दुःखों की भी वृद्धि होती 
है। यह तृष्णा ही सब दुःखों की मूल है। 

दुःखनिरोध : तृतीय आर्य सत्य के रूप में बुद्ध ने दु:ख निरोध को विवेचित किया हे। 
निरोध से अभिप्राय-“ आत्यन्तिक निवृत्ति” है। स्पष्ट है कि दुःखों की आत्यन्तिक निवृत्ति भी सम्भव 
है। परन्तु इसके लिए पहले दुःखों का कारण जानना आवश्यक है। 

सूत्र कृतांग में भी कहा गया है कि-“समुप्पायमजागंता, कह नायंति सवर? ' ` अर्थात्‌ जो 
दुःखोत्पत्ति का कारण ही नहीं जानते वह उसक निरोध का कारण केसे जान पायेंगे? अत: आवश्यक 
है-दुःख निरोध के लिये दुःख को जानना। आचार्य नरेनद्रदेव प्रतीत्यसमुत्पाद क विषय में लिखते हैं 
कि-“यह हेतु प्रत्ययता का वाद है।” इसके होने पर इस हेतु इस प्रत्यय से वह होता है। इसके 
उत्पाद से उसका उत्पाद होता है। इसके निरोध होने पर वह निरुद्ध हो जाता है, यह हेतु फल परम्परा 
है। अतः दुःखों से विमुक्त होने के लिए दुःखों के कारण से मुक्त होना आवश्यक है। 


दु:खनिरोधगामिनीप्रतिपद्‌ (अष्टांगिक मार्ग) : बुद्ध ने दुःखों से मुक्ति के लिए साधना के 
आठ मार्ग बताये हैं और यही बौद्ध दर्शन के आधार स्तम्भ हें। इन्हीं पर चलकर दु:खों का अन्त 
किया जा सकता है। इस प्रकार त्रिस्कन्धात्मक (शील, समाधि और प्रज्ञा) अष्टांगिक मार्ग पर प्रवृत्त 
हो मनुष्य दुःखों से मुक्ति प्राप्त करके निर्वाण (निब्बाण) प्राप्त कर सकता है। 

अतः बुद्ध के अनुसार दुःख जीवन का सत्य तो है परन्तु नित्य नहीं है। 

प्रतीत्य सूत्र में भी कहा है-“यदनित्यं तद्‌ दुःखम्‌।” और इसी की पुनरावृत्ति अश्वघोष ने 
बुद्धचरित में की है। यदनित्यं तद्‌ दुःखं तद्‌ अनात्मम्‌।` जो अनित्य वस्तुएं है वह सब दु :खोत्पादक 
हें तथा जो अनात्म है वह सब अनित्य है। बुद्ध एक ऐसी सत्ता में विश्वास करते थे जो नित्य तथा 
दुःखों से परे हो। 


दुःख सत्य है, ऋत्‌ नहीं-दुःख ही व्यापकता को देख भ्रम हो जाता है कि दुःख जीवन का 
सत्य है तो उससे मुक्ति कैसी? 


१. सूत्र कृसांग, १/१/३/१० 
२. बौद्ध धर्म और दर्शन, आचार्य नरेन्द्र देव, पृ० २२४ 
३. बुद्धचरित भूमिकाएं (भू०ले० व्योहार राजेन्द्र सिंह) 
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भारतीय मनीषा में दो शब्द व्यवहृत होते हैं-“सत्य और ऋत्‌।” सत्य की अपेक्षा ऋत्‌ 
व्यापक है, शाश्वत है। सत्य सापेक्ष है, ऋत्‌ निरपेक्ष। सत्य को किसी विशेषण की आकांक्षा होती 
है, ऋत्‌ को यह आकांक्षा नहीं होती। शाश्वत सत्य ही ऋत्‌ कहलाता है। 


दुःख जीवन का शाश्वत सत्य नहीं है अत: वह ऋत्‌ नहीं हो सकता। उदाहरणार्थ यदि हम 
उपवास करते हैं और भोजन नहीं करते तो उससे हमे दुःख की प्राप्ति नहीं होती वरन्‌ एक प्रकार 
के सुख की अनुभूति होती है, इसके विपरीत कोई हमें भोजन न दे तो उससे हमें दुःख का अनुभव 
होता है। शारीरिक व मानसिक दोनों प्रकार का दुःख होता है। स्पष्ट है यदि दुःख ऋत्‌ होता तो दोनों 
अवस्थाओ में हमें दुःख प्राप्त होता परन्तु ऐसा नहीं होता उपवासजन्य क्षुधा जहाँ हमें मानसिक शुद्धता 
की अनुभूति का सुख प्रदान करती है वहाँ दूसरे प्रकार की क्षुधा हमारे मानसिक व शारीरिक दुःख 
का कारण बनती है। दुःख सापेक्ष सत्य है तथा निर्वाण निरपेक्ष सत्य। दुःख को सत्य मानने के कारण 
बौद्ध दर्शन प्रत्यक्षवादी दर्शन तो है पर मूलतः उसका उद्देश्य निर्वाण (निब्बाण) है-शाश्वत व 
निरपेक्ष सत्य को प्राप्ति। 


सत्य के साथ ऋत्‌ आवश्यक है। सत्य को पूर्णता है ऋत्‌। मात्र सत्य को स्वीकारने पर 
जीवन का सन्तुलन बिगड़ जाता है। ऋत्‌ जीवन की व्यवस्था है क्योंकि जीवन वस्तुतः दुःखमय ही 
नहीं है, दुःखों के साथ सुखों की अनुभूति भी है। कुछ इसी तरह का भाव मृच्छकटिकम्‌ में भी प्राप्त 
है। 
सत्यं हि दुःखान्यनुभूय शोभते।। १.१० 


प्रसिद्ध सौन्दर्यशास्त्री फेचनर के मत में दुःखबोध एक ऐसी रुकावट है, जिसका अतिक्रमण 
करने की क्रिया में अनुभव का रसात्मक प्रभाव बढ़ जाता है। अतः दुःख बोध आनन्दानुभूति का 
पूर्वाग है। जब दुःखों की अनुभूति उस तीब्रता तक पहुँच जाती है कि यह सम्पूर्ण संसार दुःखों की 
ज्वाला में जल रहा है तो वह उससे मुक्ति पाना चाहता है। तब वह दुःखों की कारण भूत इच्छाओं 
को तृप्त करने वाले अल्पसुख का विचार छोड़ बहुजनसुखाय का विचार करता है। उसकी दृष्टि में 
“यद्‌ वै भूमा तत्‌ सुखं नाल्पे सुखमस्ति” सम्पूर्ण मानवता का सुख उसमें निहित होता है, वह सत्य 
से ऋत्‌ की ओर बढ़ता है। बौद्ध दर्शन का दुःखवाद मूलतः सत्य से ऋत्‌ तक की यात्रा है। 


दुःख व करुणा मूलतः सुखानुभूति है। जैसा कि पहले कहा जा चुका है दुःख बोध 
सुखानुभूति का पूर्वाग है। दुःख से करुणा की उत्पत्ति होती है तथा करुण से दया की। दुःख करुणा 
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का हेतु है। प्रमाणवार्तिक में मनोरथानन्द के अनुसार- 


है। 


i दु :खाद्‌ दु :खहेतोश्च समुद्धरणकामता करुणा .]- 


बौद्ध धर्म और दर्शन की भूमिका में गोपीनाथ जी लिखते हैं कि-“ स्वरूप निष्प्रपञ्च है और 
इसलिए प्रज्ञा-रस चिन्तामणि के सदृश अशेष सत्वों का अर्थात्‌ निखिल जीवों का अर्थकरण या 
अर्थक्रियाकारित्व है। इसी का नामान्तर कृपा है।” प्रश्न उपस्थित होता है कि जब करुणा से दया 
की उत्पत्ति होती है फिर दुःख क्यो? परन्तु दुःखों को देखकर सभी के मन में करुणा की उत्पत्ति 
नहीं होती। ये हमारे पूर्व संस्कारों के प्रभाव से उत्पन्न होती है। संस्कार से अभिप्राय प्राप्त प्रवृत्ति 
से है। वार्तिककार धर्मकीर्ति ने भी इसे अभ्यासजन्य माना है। 


साधनं करुणाभ्यासात्‌ सा बुद्धदेहसंश्रयात्‌। 
असिद्धोऽभ्यास इति चेन्नाश्रयप्रतिषेधत:।।' 


बुद्ध की करुणा अभ्यासजन्य (प्रारब्धसंस्कारजन्य) करुणा है। जो मूलतः दुःखमूला नहीं हे | 
यही कारण है कि करुण रस में हमें एक प्रकार की आनन्दानुभूति होती है। 


भवभूति कौ-“अपि ग्रावा रोदित्यपि दलति वज्रस्य हृदयम्‌” वाली करुणा हमारे अन्तस्‌ में 
एक प्रकार से रस की उत्पत्ति करती है। 'भवभूति' की यह करुणा व्यक्ति सापेक्ष करुणा नहीं है। 
वह तो चेतन से जड़ तक समाहित है, निरपेक्षता व शाश्वतता को समेटती चलती है। अतः भवभूति 
की करुणासत्त्वमूला करुणा नहीं वरन्‌ वस्तुमूला करुणा है। 


सत्त्वमूला करुणा से अभिप्राय व्यक्तिमूला करुणा से है। अपने किसी प्रिय जन को दुःखी 
देखकर मनुष्य द्रवित हो उठता है, उसमें उसका मोह विद्यमान रहता है। करुणा वस्तु धर्म है, दुःख 
का धर्म है। दुःखों का कारण मोह है जब मनुष्य मोह से ऊपर उठ जाता है तब उसके अन्तस्‌ में 
सत्त्वमूला करुणा नहीं वरन्‌ वस्तुधर्ममूला करुणा उत्पन्न होती है। इसके मूल में शिवत्व का भाव 
समाहित रहता है तथा शिवत्व हमेशा सुख स्वरूप होता है अत: करुणा मूलतः सुख की झलक है 
वह चाहे बुद्ध की करुणा हो अथवा भवभूति का करुण रस, उसका क्षेत्र दर्शन हो अथवा साहित्य। 


दुःख सुखाभाव नहीं : दु:ख सुख का अभाव नहीं है। आमतौर पर दुःख को सुख का 
अभाव मान लिया जाता है। परन्तु न तो दुःख से अभिप्राय सुखाभाव है और न सुख से अभप्राय 


SSN 
१. बौद्ध धर्म और दर्शन, भूमिका भाग 
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दुःखाभाव हे। परस्पर अभाव रूप मानने पर दुःख को जानने के लिए सुख तथा सुख को जानने के 
लिये दुःख को जानना आवश्यक हो जाता है। अन्योन्याश्रय दोष उत्पन्न हो जाता है। 


सांख्यतत्त्वकौमुदी में वाचस्पति मिश्र ने स्पष्ट लिखा है कि-“परस्पराभावात्मकत्वे तु 
परस्पराश्रयापत्ते: एकस्याप्यसिद्धेरुभयासिद्धि।।” सांख्यतत्त्वकौमुदी १२.१ 


अर्थात्‌ यदि सुख-दुःख को परस्पराश्रित स्वीकार करने पर एक ही सत्ता असिद्ध होने पर 
दूसरे की सत्ता भी असिद्ध हो जाती है परन्तु व्यवहार में हम ऐसा नहीं देखते। दुःखों पर विजय पाकर 


सुख की अनुभूति होती है। दुःख की सत्ता असिद्ध हो जाने पर भी सुख व आनन्द की सत्ता बनी 
रहती है अतः दुःख सुखाभाव नहीं है। 


इस प्रकार दुःख जीवन का सत्य है, ऋत्‌ नहीं ओर न ही वह सुखाभाव है। बुद्ध का दुःख 
ग्रीक की त्रासदी भी नहीं है वरन्‌ निर्वाण तक पहुँचाने का प्रथम सोपान है। दुःखों को अनुभूत करके 
ही उसके कारण की खोज होती है तथा उसी से निर्वाण तक पहुँचना सम्भव हें बुद्ध ने दर्शन की 
जटिल व दुरूह समस्याएँ मनुष्य के आगे नहीं रखी वरन्‌ उतना ही बताया जितना दुःखों से मुक्ति 
के लिये आवश्यक था। अतः बुद्ध का दर्शन मूलतः व्यवहारवादी दर्शन है, सामान्य मानव का दर्शन 
है। व्यावहारिक सत्य, दुःख से परोक्ष सत्य, निर्वाण तक पहुँचाने की प्रक्रिया है। अन्ततः जनश्रुति के 
आधार पर वही कह सकते हैं कि जिस प्रकार समुद्रों के पानी में लवण का आस्वाद है उसी प्रकार 
उनकी शिक्षा व दर्शन में-“निर्वाण के आस्वाद” से अधिक कुछ नहीं।' 


अतः बुद्ध कोरे दुःखवादी ही नहीं मूलतः उनका दुःखवाद मानव कल्याण और निर्वाण के 
आनन्दमय मार्ग से सम्पृक्त था। 


१. भारत का इतिहास को आ० अन्तोनोवा मास्को, प्रगति प्रकाशन, १९८१ 
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डॉ० सुभाष चन्द्र मिश्र 


सन्तानोत्पत्ति धर्मशास्त्र की दृष्टि से एक महत्त्वपूर्ण विषय है। सन्तान के अभाव में मानव 
का जीवन अधूरा ही रहता है। क्योंकि शास्त्र विहित नियमों की दृष्टि से गृहस्थ का जीवन संतति 
उत्पत्ति के उपरान्त ही पूर्ण माना जाता है। “अपुत्रस्य गतिर्नास्ति" बिना पुत्र के मुक्ति नहीं होती है। 
इस संदर्भ में ज्योतिष शास्त्र में भी पूर्ण रूप से विचार किया गया है। ज्योतिष शास्त्र के ग्रन्थों में 
सन्तान का कारक बृहस्पति ग्रह तथा कुण्डली का पंचमभाव सन्तान भाव होता है। जब किसी जातक 
की कुण्डली में सन्तान का विचार करना हो तो प्रश्न एवं जन्मलग्न से पंचम में स्थित राशि ग्रह तथा 
ग्रहों के योग, ग्रहों की परस्पर दृष्टि सम्बन्ध तथा वहाँ पर स्थित शुभाशुभ ग्रहों से सन्तान की शीघ्र 
प्राप्ति-अप्राप्ति तथा विलम्ब से प्राप्ति का विचार किया जाता है। 


विभिन्न भावों से संतान का विचार 


भाव संतति 
पंचमभाव प्रथम संतति 
सप्तमभाव द्वितीय संतति 
नवमभाव तृतीय संतति 
एकादशभाव चतुर्थ संतति 
प्रथमभाव पंचम संतति 
तृतीयभाव षष्ठ संतति 


पुनः तृतीयभाव से तृतीयभाव की स्थिति में पंचम ही आता है। अत: इस विधि से अधिक 
से अधिक संतति का विचार किया जा सकता हे। इसके पश्चात्‌ इन भावों के कारक ग्रह तथा इन 
भावों के भावेशों की स्थिति से सन्तति का विचार करना चाहिए। शुभ ग्रहों के संदर्भ में शुभफल 
तथा अशुभ ग्रहों के सम्बन्ध में अशुभफल कहना चाहिए। जिस भाव को शनि देखता है उस भाव 


000 )) 
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की सन्तान जीवित नहीं रहती, यदि शनि वक्री नहीं तो ऐसा फल घटित नहीं होता है। इसके विपरीत 
जिस भाव पर गुरु या अन्य किसी शुभ ग्रह की दृष्टि होंगी, उस भाव वाली सन्तान जीवित एवं सुखी 
रहेगी। 

सन्तान सुखप्राप्ति के योग- 


यदि पंचमेश, एकादशेश, गुरु ग्रह जन्मकुण्डली में बलवान्‌ हो तो सन्तान सुख प्राप्त होता 
है। यदि लग्नेश प्रथम, द्वितीय तथा तृतीयेश, पंचम, सप्तम, नवम, एकादश, भाव में हो तो प्रथम 
पुत्र प्राप्त होता है, यदि लग्नेश, चतुर्थ, षष्ठ, अष्टम, दशम तथा द्वादश भाव में हो तो प्रथम पुत्री 
उत्पन्न होता है। वक्री गुरु भी बारहवें भाव में होने पर पुत्रकारक होता है। क्योंकि वक्री गुरु की 
दृष्टि पंचम भाव पर होती हैं। पंचमभाव में कुम्भ राशि का गुरु पुत्र प्रदाता होता है।' पंचमभाव में 
स्थित गुरु पर यदि शनि की दृष्टि हो तो सन्तान अल्पायु होती हैं। पंचमभाव में मेष, कर्क, वृष 
राशि का केतु सन्तान कारक होता है। कर्कराशि का चन्द्रमा पंचमभाव में होने पर अल्पसंतति योग 
होता है। लग्नेश तथा पंचमेश यदि पंचमभाव में केन्द्र तथा नवम में हो तो पुत्र सुख मिलता है।* 
सन्तान स्थान में कक, मीन, कुम्भ, धनुराशि हो तथा उस पर यदि वृहस्पति की दृष्टि हो तो सन्तान 
प्राप्त होता है। ˆ 


पुत्र प्राप्ति के योग, दशायें तथा पुत्र संख्या जानने की विधि- 


स्पष्ट पञ्चमेश और लग्नेश के योग करने से जो राश्यंश हो उसमें या उसके कोण में 
बृहस्पति के होने से पुत्र की प्राप्ति होती है। स्पष्ट गुरु और सूर्य के योग करने पर प्राप्ति राशि 
में जितने नवांशगत हो उतने पुत्र प्राप्त होते हें। पञ्चमेश, नवमेश, चतुर्थेश के स्पष्ट राशि के नवांश 
सन्तान प्राप्ति के सरल उपाय-प॑० प्रह्लाद राय व्यास 


सन्तान प्राप्ति क सरल उपाय-पृ० १९ 
तत्रैव 
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से आत्मा व मन के संयोग से सुख की उत्पत्ति होती है, वहाँ इसके विपरीत अनिष्टकारक वस्तु 
सप्रविषादि के सानिध्य से तज्जन्य ज्ञान और इन्द्रियों के सन्निकर्ष से आत्मा व मन का संयोग होने 
पर दुःख की उत्पत्ति होती है। 

सुखवादी नीतिशास्त्र के अनुसार-“दुःख वह अनुभव है जो कर्म की अनुपयुक्तता और 
अनौचित्य का द्योतक है।” दुःख से अभिप्राय उन वस्तुओं से होता है जो अप्रिय अनुभूति पेदा करती 
है और एक विशेष प्रकार की वस्तुओं यानि कुछ शारीरिक संवेदनों को तो हम सचमुच ही प्राय: 
पीडाएं (दुःख) कहते हैं।' न्यायसूत्र में भी “बाधा लक्षणदुःखम्‌” में बाधा से अभिप्राय प्रतिकूलता 
से ही है। सम्मोह विनोदिनी अठ्ठकथा में भी दुःख की व्याख्या इस प्रकार की गयी हे। 


तस्मा कुच्छितत्ता च तुच्छता च दुःख ति वुच्चति। लंसिंग के शब्दों में दुःख रसानुभूति को 
सीमित करने वाला अनुभव है। ओर इस प्रकार की अनुभूति होने पर व्यक्ति को सम्पूर्ण संसार 
दुःखमय प्रतीत होने लगता है क्योंकि दुःख से अधिक प्रभावी दुःख की अनुभूति होती है। सबसे बड़ा 
दुःख सुखद बातों की याद करना है। अतीत की स्मृतियाँ जहाँ दुःख का कारण होती हें वहाँ 
“ भविष्यगत आशा इदमनिष्टं मे भविष्यति” से भी दुःख की उत्पत्ति होती है। अतः अतीत, स्थिति 
और भविष्य तक का सम्पूर्ण चक्र दुःख चक्र है। सम्पूर्ण संसार इससे ओत-प्रोत है तथा इसकी 
संव्याप्ति सर्वत्र है। यहाँ तक कि जिन साधनों को हम सुख वृद्धि का साधन मानते हैं मूलतः वे भी 
दुःख का कारण होते हें। अतः विवेकयुक्त मनुष्यों के अनुसार यह सम्पूर्ण जगत्‌ दुःखमय है।" 


महात्मा बुद्ध को जब बोध हुआ तो वह भी इस निष्कर्ष तक पहुँचे कि सम्पूर्ण संसार 
दुःखमय है। अपने उपदेश में उन्होंने यही कहा कि-“भिक्षुओं! चिरकाल तक माता के मरने का 
दुःख सहा है, रिश्तेदारों के मरने का दुःख सहा है। उन माता का दुःख सहने वालों ने, पुत्र मरने 
का दुःख सहने वाले ने, पिता के मरने का दुःख सहने वालों ने, संसार में बार-बार जन्म लेकर प्रिय 
के वियोग और अप्रिय के संयोग से रोकर जो आँसू बहाये हैं, वे चारों समुद्रों के जल से अधिक 
है।” अत: “जातिर्दुखं, जरा दु:खं, व्याधिर्दुखं, मरणं दुःखं, अप्रिय-सम्प्रयोगो दुःखं, प्रियवियोगो दु:खं | 


नीतिप्रवेशिका, जे.एस. मेकेंजी 

सौन्दरानन्द: साहित्यिक एवं दार्शनिक विवेचन, ब्रजमोहन पाण्डेय 
मानविकी कोष (दर्शनखण्ड) डॉ० नगेन्द्र 

नीतिप्रवेशिका, जे.एस. मेकेंजी 

५. दुःखमेव सर्वम्‌ विवेकिन:। योगसूत्र, २.१५ 
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यदपीच्छन्नं लभते तदपि दुःखं संक्षिप्तेन पञ्चोपादानस्कन्धा दुःखम्‌।”' संक्षेप में जन्म-मृत्यु तथा पाँचों 
उपादान स्कन्ध भी दुःखों का कारण है। अतः प्रथम सत्य के माध्यम से बुद्ध यही कहना चाहते हैं 
कि संसार दुःखों से व्याप्त है। फ्रेडडेसिल्वा लिखते हैं कि- 


The first truth teaches us that the whole of existents from birth to death is 
suffering. Even those things we consider as pleasures involve us in suffering. Al- 
though popularly there are Joys and pleasures in the final analysis all experience is 


2 एलेन भी 3 ता बुडा लक" £ 3 
Painfu]. एलेन भी कहते हैं कि- The sorrow exists in this world is self evident. 


परन्तु दुःखों की स्वतंत्र सत्ता होते हुए भी यह सामान्य मानव के लिए जटिल विषय है। यही 
कारण है कि अश्वघोष ने दर्शन की कटु ओषधि को काव्य के माध्यम से जन सामान्य तक प्रेषित 
किया है। यथा- 


आकाशयोनिः पवनो यथा हि यथा शमीगर्भशयो हुताशः। 
आधो यथान्तर्वसुधारयाश्च दुःखं तथा चित्तशरीरयोनिः।।ऽ 


शरीर व चित्त का स्वभावगत धर्म है दु:ख जिस प्रकार जल में द्रवता है, पृथ्वी में कठोरता 
है, वायु में चञ्चलता है तथा अग्नि में उष्णता है, उसी प्रकार शरीर व चित्त में भी दुःख को 
स्वभावगत ध्रुवता है।' अत: शरीर की स्थिति है तो दुःख की भी स्थिति है। शरीर व दुःख में 
कारण-कार्यता सम्बन्ध है। प्रतीत्यसमुत्पाद की यही अवधारणा बोद्ध दर्शन में कारण-कार्य सम्बन्ध 
की अवधारणा है। धूम है, इसका अभिप्राय अग्नि भी है। शरीर व चित्त की स्थिति है तो तज्जन्य 
वासना से उत्पन्न दु:ख की स्थिति भी आवश्यक है। 


दुःख समुदय : द्वितीय आर्य सत्य के अन्तर्गत बुद्ध ने दुःख के कारण को विवेचित किया 
है तथा दु:ख का कारण तन्हा (तृष्णा) माना है। बिना कारण के कार्य की उत्पत्ति नहीं होती अत: 
तृष्णादि दुःख के कारण न हों तो दुःख भी नहीं होगा। दुःख व तृष्णा में अन्वय व्यतिरेक सम्बन्ध 


अभिधम्मसमुच्चय, विश्वभारती पब्लिशिंग 

Why do people suffer! Fredde silva, Colambo Pg. 2] 
Buddhe phylosophy, G.F. Allen 

सौन्दरानन्द, अश्वघोष, १६.११ 

५. सौन्दरानन्द, अश्वघोष, १६.१२ 
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है। तृष्णा के कारण ही मनुष्य का जन्म होता है तथा तृष्णा से ही मनुष्य विषयों की ओर आसक्त 
होता है। जैसे-जैसे विषयों के प्रति यह आसक्ति बढ़ती जाती है वैसे-वैसे दुःखों की भी वृद्धि होती 
है। यह तृष्णा ही सब दुःखों की मूल है। 

दुःखनिरोध : तृतीय आर्य सत्य के रूप में बुद्ध ने दुःख निरोध को विवेचित किया हे। 
निरोध से अभिप्राय-“ आत्यन्तिक निवृत्ति” है। स्पष्ट है कि दुःखों की आत्यन्तिक निवृत्ति भी सम्भव 
है। परन्तु इसके लिए पहले दुःखों का कारण जानना आवश्यक है। 


सूत्र कृतांग में भी कहा गया है कि-“समुप्पायमजागंता, कहं नायंति संवर?" ` अर्थात्‌ जो 
दु:खोत्पत्ति का कारण ही नहीं जानते वह उसके निरोध का कारण केसे जान पायेंगे? अत: आवश्यक 
है-दुःख निरोध के लिये दुःख को जानना। आचार्य नरेन्द्रदेव प्रतीत्यसमुत्पाद के विषय में लिखते हैं 
कि-“यह हेतु प्रत्ययता का वाद है।” इसके होने पर इस हेतु इस प्रत्यय से वह होता है। इसके 
उत्पाद से उसका उत्पाद होता है। इसके निरोध होने पर वह निरुद्ध हो जाता है, यह हेतु फल परम्परा 
है। अतः दुःखों से विमुक्त होने के लिए दुःखों के कारण से मुक्त होना आवश्यक है। 


दु:खनिरोधगामिनीप्रतिपद्‌ (अष्टांगिक मार्ग) : बुद्ध ने दुःखों से मुक्ति क लिए साधना के 
आठ मार्ग बताये हें और यही बौद्ध दर्शन के आधार स्तम्भ हैं। इन्हीं पर चलकर दुःखों का अन्त 
किया जा सकता है। इस प्रकार त्रिस्कन्धात्मक (शील, समाधि और प्रज्ञा) अष्टांगिक मार्ग पर प्रवृत्त 
हो मनुष्य दुःखों से मुक्ति प्राप्त करके निर्वाण (निब्बाण) प्राप्त कर सकता है। 


अतः बुद्ध के अनुसार दुःख जीवन का सत्य तो है परन्तु नित्य नहीं है। 


प्रतीत्य सूत्र में भी कहा है-“यदनित्यं तद्‌ दुःखम्‌।” और इसी की पुनरावृत्ति अश्वघोष ने 
बुद्धचरित में की है। यदनित्यं तद्‌ दुःखं तद्‌ अनात्मम्‌।` जो अनित्य वस्तुएं है वह सब दु:खोत्पादक 
हैं तथा जो अनात्म है वह सब अनित्य है। बुद्ध एक ऐसी सत्ता में विश्वास करते थे जो नित्य तथा 
दुःखों से परे हो। 


दु:ख सत्य है, ऋत्‌ नहीं-दुःख ही व्यापकता को देख भ्रम हो जाता है कि दुःख जीवन का 
सत्य है तो उससे मुक्ति कैसी? 


१. सूत्र कृसांग, १/१/३/१० 
२. बौद्ध धर्म और दर्शन, आचार्य नरेन्द्र देव, पृ० २२४ 
३. बुद्धचरित भूमिकाएं (भू०ले० व्योहार राजेन्द्र सिंह) 
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भारतीय मनीषा में दो शब्द व्यवहत होते हैं-“सत्य और ऋत्‌।” सत्य की अपेक्षा ऋत्‌ 
व्यापक है, शाश्वत है। सत्य सापेक्ष है, ऋत्‌ निरपेक्ष। सत्य को किसी विशेषण की आकांक्षा होती 
है, ऋत्‌ को यह आकांक्षा नहीं होती। शाश्वत सत्य ही ऋत्‌ कहलाता है। 


दुःख जीवन का शाश्वत सत्य नहीं है अत: वह ऋत्‌ नहीं हो सकता। उदाहरणार्थ यदि हम 
उपवास करते हैं और भोजन नहीं करते तो उससे हमे दुःख की प्राप्ति नहीं होती वरन्‌ एक प्रकार 
के सुख की अनुभूति होती है, इसके विपरीत कोई हमें भोजन न दे तो उससे हमें दुःख का अनुभव 
होता है। शारीरिक व मानसिक दोनों प्रकार का दुःख होता है। स्पष्ट है यदि दुःख ऋत्‌ होता तो दोनों 
अवस्थाओं में हमें दुःख प्राप्त होता परन्तु ऐसा नहीं होता उपवासजन्य क्षुधा जहाँ हमें मानसिक शुद्धता 
की अनुभूति का सुख प्रदान करती है वहाँ दूसरे प्रकार की क्षुधा हमारे मानसिक व शारीरिक दुःख 
का कारण बनती है। दुःख सापेक्ष सत्य है तथा निर्वाण निरपेक्ष सत्य। दुःख को सत्य मानने के कारण 
बौद्ध दर्शन प्रत्यक्षवादी दर्शन तो है पर मूलतः उसका उद्देश्य निर्वाण (निब्बाण) है-शाश्वत व 
निरपेक्ष सत्य को प्राप्ति। 


सत्य के साथ ऋत्‌ आवश्यक है। सत्य की पूर्णता है ऋत्‌। मात्र सत्य को स्वीकारने पर 
जीवन का सन्तुलन बिगड़ जाता है। ऋत्‌ जीवन की व्यवस्था है क्योंकि जीवन वस्तुतः दुःखमय ही 
नहीं है, दुःखों के साथ सुखों की अनुभूति भी है। कुछ इसी तरह का भाव मृच्छकटिकम्‌ में भी प्राप्त 


> 
ह 


सत्यं हि दु:खान्यनुभूय शोभते।। १.१० 


प्रसिद्ध सौन्दर्यशास्त्री फेचनर के मत में दुःखबोध एक ऐसी रुकावट है, जिसका अतिक्रमण 
करने की क्रिया में अनुभव का रसात्मक प्रभाव बढ़ जाता है। अतः दुःख बोध आनन्दानुभूति का 
पूर्वांग है। जब दुःखो की अनुभूति उस तीव्रता तक पहुँच जाती है कि यह सम्पूर्ण संसार दुःखों की 
ज्वाला में जल रहा है तो वह उससे मुक्ति पाना चाहता है। तब वह दुःखों की कारण भूत इच्छाओं 
को तृप्त करने वाले अल्पसुख का विचार छोड़ बहुजनसुखाय का विचार करता है। उसकी दृष्टि में 
“यद्‌ वै भूमा तत्‌ सुखं नाल्पे सुखमस्ति” सम्पूर्ण मानवता का सुख उसमें निहित होता है, वह सत्य 
से ऋत्‌ की ओर बढ़ता है। बौद्ध दर्शन का दुःखवाद मूलतः सत्य से ऋत्‌ तक को यात्रा है। 


दुःख व करुणा मूलतः सुखानुभूति है। जैसा कि पहले कहा जा चुका है दुःख बोध 
सुखानुभूति का पूर्वांग है। दुःख से करुणा की उत्पत्ति होती है तथा करुण से दया की। दुःख करुणा 
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का हेतु है। प्रमाणवार्तिक में मनोरथानन्द के अनुसार-“दुःखाद्‌ दुःखहेतोश्च समुद्धरणकामता करुणा ' 
है। 

बौद्ध धर्म और दर्शन की भूमिका में गोपीनाथ जी लिखते हैं कि-“स्वरूप निष्प्रपञ्च हे और 
इसलिए प्रज्ञा-रस चिन्तामणि के सदृश अशेष सत्वों का अर्थात्‌ निखिल जीवों का अर्थकरण या 
अर्थक्रियाकारित्व है। इसी का नामान्तर कृपा है।” प्रश्‍न उपस्थित होता हे कि जब करुणा से दया 
की उत्पत्ति होती है फिर दुःख क्यों? परन्तु दुःखों को देखकर सभी के मन में करुणा को उत्पत्ति 
नहीं होती। ये हमारे पूर्व संस्कारों के प्रभाव से उत्पन्न होती है। संस्कार से अभिप्राय प्राप्त प्रवृत्ति 
से है। वार्तिककार धर्मकीर्ति ने भी इसे अभ्यासजन्य माना हे । 


साधनं करुणाभ्यासात्‌ सा बुद्धदेहसंश्रयात्‌। 
असिद्धोडभ्यास इति चेन्नाश्रयप्रतिषेधतः।।' 


बुद्ध की करुणा अभ्यासजन्य (प्रारब्धसंस्कारजन्य) करुणा है। जो मूलतः दुःखमूला नहीं हे | 
यही कारण है कि करुण रस में हमें एक प्रकार की आनन्दानुभूति होती है। 


भवभूति को-“ अपि ग्रावा रोदित्यपि दलति वज्रस्य हृदयम्‌” वाली करुणा हमारे अन्तस्‌ में 
एक प्रकार से रस की उत्पत्ति करती है। 'भवभूति' की यह करुणा व्यक्ति सापेक्ष करुणा नहीं है। 
वह तो चेतन से जड़ तक समाहित है, निरपेक्षता व शाश्वतता को समेटती चलती है। अतः भवभूति 
की करुणासत्त्वमूला करुणा नहीं वरन्‌ वस्तुमूला करुणा है। 


सत्त्वमूला करुणा से अभिप्राय व्यक्तिमूला करुणा से है। अपने किसी प्रिय जन को दुःखी 
देखकर मनुष्य द्रवित हो उठता है, उसमें उसका मोह विद्यमान रहता है। करुणा वस्तु धर्म है, दुःख 
का धर्म है। दुःखों का कारण मोह है जब मनुष्य मोह से ऊपर उठ जाता है तब उसके अन्तस्‌ में 
सत््वमूला करुणा नहीं वरन्‌ वस्तुधर्ममूला करुणा उत्पन्न होती है। इसके मूल में शिवत्व का भाव 
समाहित रहता है तथा शिवत्व हमेशा सुख स्वरूप होता है अतः करुणा मूलतः सुख की झलक है 
वह चाहे बुद्ध की करुणा हो अथवा भवभूति का करुण रस, उसका क्षेत्र दर्शन हो अथवा साहित्य। 


इःख सुखाभाव नहीं : दुःख सुख का अभाव नहीं है। आमतौर पर दु:ख को सुख का 
अभाव मान लिया जाता है। परन्तु न तो दु:ख से अभिप्राय सुखाभाव है और न सुख से अभप्राय 


१. बोद्ध धर्म और दर्शन, भूमिका भाग 
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दुःखाभाव है। परस्पर अभाव रूप मानने पर दु:ख को जानने के लिए सुख तथा सुख को जानने के 
लिये दुःख को जानना आवश्यक हो जाता है। अन्योन्याश्रय दोष उत्पन्न हो जाता है। 


सांख्यतत्त्वकौमुदी में वाचस्पति मिश्र ने स्पष्ट लिखा है कि-“परस्पराभावात्मकत्वे तु 
परस्पराश्रयापत्ते: एकस्याप्यसिद्धेरुभयासिद्धि।।” सांख्यतत्त्वकौमुदी १२.१ 


अर्थात्‌ यदि सुख-दुःख को परस्पराश्रित स्वीकार करने पर एक ही सत्ता असिद्ध होने पर 
दूसरे की सत्ता भी असिद्ध हो जाती है परन्तु व्यवहार में हम ऐसा नहीं देखते। दुःखों पर विजय पाकर 
सुख की अनुभूति होती है। दुःख की सत्ता असिद्ध हो जाने पर भी सुख व आनन्द की सत्ता बनी 
रहती है अतः दुःख सुखाभाव नहीं है। 


इस प्रकार दुःख जीवन का सत्य है, ऋत्‌ नहीं और न ही वह सुखाभाव हे। बुद्ध का दुःख 
ग्रीक की त्रासदी भी नहीं है वरन्‌ निर्वाण तक पहुँचाने का प्रथम सोपान है। दुःखों को अनुभूत करके 
ही उसके कारण की खोज होती हे तथा उसी से निर्वाण तक पहुँचना सम्भव हैं बुद्ध ने दर्शन की 
जटिल व दुरूह समस्याएँ मनुष्य के आगे नहीं रखी वरन्‌ उतना ही बताया जितना दुःखों से मुक्ति 
के लिये आवश्यक था। अतः बुद्ध का दर्शन मूलतः व्यवहारवादी दर्शन है, सामान्य मानव का दर्शन 
है। व्यावहारिक सत्य, दुःख से परोक्ष सत्य, निर्वाण तक पहुँचाने की प्रक्रिया है। अन्ततः जनश्रुति के 
आधार पर वही कह सकते हैं कि जिस प्रकार समुद्रों के पानी में लवण का आस्वाद है उसी प्रकार 
उनकी शिक्षा व दर्शन में- निर्वाण के आस्वाद” से अधिक कुछ नहीं।' 


अत: बुद्ध कोरे दुःखवादी ही नहीं मूलतः उनका दुःखवाद मानव कल्याण और निर्वाण के 
आनन्दमय मार्ग से सम्पुक्त था। 


१. भारत का इतिहास को अ० अन्तोनोवा मास्को, प्रगति प्रकाशन, १९८१ 
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डॉ० सुभाष चन्द्र मिश्र 


सन्तानोत्पत्ति धर्मशास्त्र की दृष्टि से एक महत्त्वपूर्ण विषय है। सन्तान के अभाव में मानव 
का जीवन अधूरा ही रहता है। क्योंकि शास्त्र विहित नियमों की दृष्टि से गृहस्थ का जीवन संतति 
उत्पत्ति के उपरान्त ही पूर्ण माना जाता है। “अपुत्रस्य गतिर्नास्ति" बिना पुत्र के मुक्ति नहीं होती है। 
इस संदर्भ में ज्योतिष शास्त्र में भी पूर्ण रूप से विचार किया गया है। ज्योतिष शास्त्र क ग्रन्थों में 
सन्तान का कारक बृहस्पति ग्रह तथा कुण्डली का पंचमभाव सन्तान भाव होता है। जब किसी जातक 
की कुण्डली में सन्तान का विचार करना हो तो प्रश्न एवं जन्मलग्न से पंचम में स्थित राशि ग्रह तथा 
ग्रहों के योग, ग्रहों की परस्पर दृष्टि सम्बन्ध तथा वहाँ पर स्थित शुभाशुभ ग्रहों से सन्तान की शीघ्र 
प्राप्ति-अप्राप्ति तथा विलम्ब से प्राप्ति का विचार किया जाता है। 


विभिन्न भावों से संतान का विचार 


भाव संतति 
पंचमभाव प्रथम संतति 
सप्तमभाव द्वितीय संतति 
नवमभाव तृतीय संतति 
एकादशभाव चतुर्थ संतति 
प्रथमभाव पंचम संतति 
तृतीयभाव षष्ठ संतति 


पुनः तृतीयभाव से तृतीयभाव की स्थिति में पंचम ही आता है। अत: इस विधि से अधिक 
से अधिक संतति का विचार किया जा सकता है। इसके पश्चात्‌ इन भावों के कारक ग्रह तथा इन 
भावों के भावेशों की स्थिति से सन्तति का विचार करना चाहिए। शुभ ग्रहों के संदर्भ में शुभफल 
तथा अशुभ ग्रहों क सम्बन्ध में अशुभफल कहना चाहिए। जिस भाव को शनि देखता है उस भाव 


( ९० ) 
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को सन्तान जीवित नहीं रहती, यदि शनि वक्री नहीं तो ऐसा फल घटित नहीं होता है। इसके विपरीत 
जिस भाव पर गुरु या अन्य किसी शुभ ग्रह की दृष्टि होंगी, उस भाव वाली सन्तान जीवित एवं सुखी 
रहेगी। 

सन्तान सुखप्राप्ति के योग- 


यदि पंचमेश, एकादशेश, गुरु ग्रह जन्मकुण्डली में बलवान्‌ हो तो सन्तान सुख प्राप्त होता 
है। यदि लग्नेश प्रथम, द्वितीय तथा तृतीयेश, पंचम, सप्तम, नवम, एकादश, भाव में हो तो प्रथम 
पुत्र प्राप्त होता है, यदि लग्नेश, चतुर्थ, षष्ठ, अष्टम, दशम तथा द्वादश भाव में हो तो प्रथम पुत्री 
उत्पन्न होता है। वक्री गुरु भी बारहवें भाव में होने पर पुत्रकारक होता है। क्योंकि वक्री गुरु की 
दृष्टि पंचम भाव पर होती हैं। पंचमभाव में कुम्भ राशि का गुरु पुत्र प्रदाता होता है।* पंचमभाव में 
स्थित गुरु पर यदि शनि को दृष्टि हो तो सन्तान अल्पायु होती हैं।' पंचमभाव में मेष, कर्क, वृष 
राशि का केतु सन्तान कारक होता है। कर्कराशि का चन्द्रमा पंचमभाव में होने पर अल्पसंतति योग 
होता है। लग्नेश तथा पंचमेश यदि पंचमभाव में केन्द्र तथा नवम में हो तो पुत्र सुख मिलता है।* 
सन्तान स्थान में कर्क, मीन, कुम्भ, धनुराशि हो तथा उस पर यदि वृहस्पति की दृष्टि हो तो सन्तान 
प्राप्त होता है। | 


पुत्र प्राप्ति के योग, दशायें तथा पुत्र संख्या जानने की विधि- 


स्पष्ट पञ्चमेश और लग्नेश के योग करने से जो राश्यंश हो उसमें या उसके कोण में 
वृहस्पति के होने से पुत्र की प्राप्ति होती है। स्पष्ट गुरु और सूर्य के योग करने पर प्राप्ति राशि 
में जितने नवांशगत हो उतने पुत्र प्राप्त होते हैं। पञ्चमेश, नवमेश, चतुर्थेश के स्पष्ट राशि के नवांश 


१. सन्तान प्राप्ति के सरल उपाय-पं० प्रह्माद राय व्यास 
२. सन्तान प्राप्ति के सरल उपाय-पृ० १९ 
३. तत्रैव 
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शोध-प्र 
टर भा 


संख्या तुल्य पुत्र होते हैँ।' पंचम, नवम और चतुर्थ भाव में प्राप्त ग्रहों के योग राशि में गत नवांश 
संख्या के तुल्य पुत्र होते हैं।' पञ्चम भाव से पुत्र का विचार करना चाहिए पुत्रों की संख्या जानने 
के लिए उस-उस भाव पर शुभग्रहों का दुग्बल हो, उससे उस भाव के गत नवांश संख्या को गुणा 
करके उसमें २०० का भाग देने पर लब्धि संख्या तुल्य पुत्रादि जानना चाहिए। बृहस्पति एवं चन्द्र, 
लग्न से तथा लग्न से पाचवां स्थान पुत्र देने वाला होता है, और उससे नवम राशि भी पुत्रदायक होती 
है तथा इन राशियों के स्वामियों की दशा भी पुत्रदायक होती है। सप्तमेश, पंचमेश की स्पष्टता को 
युत करने पर जो नक्षत्र हो उसकी स्पष्ट दशा और उससे युत दृष्टि की दशा भुक्ति पुत्रकारक होती 
है।' पुत्र भावेश पुत्रकारक, पुत्रभावद्रष्टा, पुत्रभावस्थ ये चार ग्रह पूर्ण बली हो, शुभ ग्रह हो तो अपनी 
दशान्तर्दशा में पुत्रलाभ, पुत्रों की समृद्धि, राजाओं की प्रसन्नता कराते हैं।' जन्मकाल में पुत्रभावेश, 
पुत्रकारक, पुत्रभावद्रष्टा, पुत्रभावस्थ इन चारों ग्रहों को स्पष्ट राश्यादि के योग करने पर जो राशि 
नवांश हो उसमें गोचर वश गुरु के जाने पर पुत्र जन्म होता है। 


आधान संस्कार का सम्भावित समय 


स्त्री चन्द्र प्रधान एवं पुरुष सूर्य प्रधान है। चन्द्र व शुक्र स्त्री ग्रह हैँ। मनुष्य का बायाँ भाग 
सूर्य है स्त्री वामांगिनी होती है। पुरुष के शरीर में शुक्र “वीर्य” है, मंगल “रज” कारक है, गुरु ग्रह 
सन्तान कारक होता है, सूर्य आत्मा है, अतः आत्मा अर्थात्‌ सूर्य सन्तान कारक ग्रह हैं तथा चन्द्र 
(चन्द्र माँ) गर्भ धारण की शक्ति वाला ग्रह है। अतः गुरु और शनि जब लग्न या चन्द्रलग्न या 
चन्द्रलग्न से प्रथम, द्वितीय, तृतीय, पंचम, सप्तम, नवम, एकादश भाव में गोचर में आते हैं तभी 
आधान संस्कार की सम्भावना होती हे! 


सूर्य, चन्द्र, मंगल, शुक्र जन्म राशि से तीसरे, छठें, दशवें, ग्यारहवें भाव में जिस माह में 
जिस दिन भी गोचर में स्वराशि, स्वनवांश में आते हैं उस दिन पति-पत्नी प्रेमपूर्वक मिले तो गर्भ 
स्थिति संभव होती है। पत्नी जन्म कुण्डली में जब गोचर वश उपचय स्थान (३, ६, ९, ११) में 


: जातकपारिजात-१३।४८ 
° १३।४७ 
७ १० १३।५० 
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बलवान चन्द्र व मंगल स्व नवांश या स्वराशि में आते हैं तो उस मास उस दिन गर्भ स्थित होता है। 


पुरुष के गोचर में जब बलवान सूर्य व शुक्र उपचय स्थान में स्वराशि में या स्वनवांश में आते हैं 
तो गर्भ धारण होता हे।' 


पत्नी बन्ध्या योग 


गुरु, मंगल या पंचमेश से पंचमभाव में यदि केतु हो तो पत्नी को मासिक धर्म सम्बन्धी पीडा 
एवं रोग होता है।' 


जिस जातिका क अष्टम भाव में चन्द्र, राहु की युति हो, उसकी योनि दुर्गन्ध युक्त होती 
है। 


यदि पंचमभाव में निर्बल चन्द्रमा हो, व लग्न, सप्तम तथा बारहवें भाव में पाप ग्रह के साथ 
हो तो स्त्री बन्ध्या होती है। 


यदि सूर्य व शुक्र लग्न व सप्तम भाव में हो तो पत्नी बन्ध्या होती हे! 
जारपुत्र योग 


यदि पंचम भाव में शनि का षड़वर्ग हो, बुध, सूर्य, मंगल से देखा जाता हो तो नियोग (अन्य 
पुरुष) द्वारा सन्तान की प्राप्ति होती है।' 


पंचमेश चन्द्रमा केतु के साथ सप्तमभाव में हो तो परपुरुष से सन्तान होती है। 


यदि पंचम भाव में बुध का षड्वर्ग हो तथा शनि से दृष्ट हो तो परपुरुष से सन्तान होती 


है। 


सन्तान प्राप्ति के सरल उपाय-पृ० २० 
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९४ 
पुत्र अथवा कन्या प्राप्ति योग 


यदि पंचमभाव मैं सूर्य हो तो एक, मंगल हो तो तीन तथा गुरु हो तो पाच सन्तान ` पंचमभाव 
में चन्द्रमा हो तो दो, शुक्र हो तो छः, शनि हो तो पाँच पुत्र प्राप्त होते हैं। 

“ नारद संहिता” के अनुसार पंचम में मकर का शनि पुत्र कारक होता है जबकि कुम्भ राशि 
का शनि कन्या सन्तान कारक होता है।' 


यदि महिला की कुण्डली में पंचमभाव में स्वगृही तुला राशि का शुक्र हो तो स्त्री पुत्रवती 
होती है, किन्तु वृष राशि का शुक्र यदि चन्द्रमा से देखा जाता हो तो, वह शुक्र कन्याओं का कारक 


होता है। 

पंचम में राहु-केतु केवल एक सन्तान प्राप्त कराते हैं।' 

पंचम में जितने ग्रह हो, जितने ग्रहों की दृष्टि हो उतनी ही सन्तान की संख्या समझनी 
चाहिए।' 

तुला व वृष राशि का चन्द्रमा पाँचवें या नवें भाव में हो तो एक पुत्र होता है।' 

कक राशि का चन्द्रमा क्रूरग्रहों व सूर्य शनि से देखा जाता हो तो ६०वें वर्ष में पुत्र प्राप्त होता 


है! 
राहु नवें व ग्यारहवें भाव में हो तो ६०वें वर्ष में पुत्र प्राप्त होता है।' 
क गुरु चौथे या पाँचवें भाव में हो और आठवें भाव में चन्द्रमा हो तो तीसरे वर्ष में सन्तान होती 
| 
१. सन्तान प्राप्ति के सरल उपाय-पृष्ठ-२० 
२. 
३. 
४, 
५. 
६. 
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१ 
पंचम में गुरु हो तथा पंचमेश शुक्र के साथ हो तो ३२ या ३३ वर्ष में पुत्र होता है।' 


गुरु व चन्द्रमा से व लग्न से पाँचवा भाव पुत्र कारक होता है तथा उससे नवीं राशि वाला 
भाव भी पुत्रकारक होता है, अत: इन स्वामियों की महादशा तथा अन्तर्दशा में पुत्र प्राप्त होता है।' 


सप्तमेश के नवांश का स्वामी, लग्नेश, धनेश और नवमेश इन तीन ग्रहों से युक्त अथवा दृष्ट 
हो तो पुत्र प्राप्त होता है।' 


पंचमेश, पंचमभाव अथवा पंचम का कारक ग्रह (गुरु) शुभ ग्रह से युत या दृष्ट हो तो पुत्र 
प्राप्त होता है। 


लग्नेश पंचमभाव में गया हो पञ्चमेश ओर गुरु ये दोनों परिपूर्ण हो तो पुत्र प्राप्त होता है।' 
पञ्चमेश गुरु पूर्ण बलवान हो और उसे लग्नेश देखता हो तो पुत्र प्राप्त होता है।' 


गुरु अथवा पंचमेश का स्वामी वैशेषिकांश में गया हो और शुभ ग्रह से दृष्ट हो तो पुत्र 
कारक होता है।' 


धनभाव का स्वामी बली होकर पंचम भाव में हो ओर राहु से दृष्ट हो तो पुत्र प्राप्त होता 
है। 


पञ्चमेश और नवमेश ये दोनों परस्पर एक दूसरे को देखते हों तो पुत्र प्राप्त होता है।' 


पञ्चमेश और लग्नेश ये दोनों अन्योन्य राशियों में (पञ्चमेश की राशि में लग्नेश तथा 
लग्नेश की राशि में पञ्चमेश) गया हो तो अथवा पञ्चमेश और लग्नेश दोनों की युति हो तो पुत्र 
की प्राप्ति होती है। | 


१ सन्तान प्राप्ति के सरल उपाय-पृष्ठ-२१ 
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९६ 
लग्नेश और पंचमेश दोनों शुभाशुभ ग्रह से युक्त होकर केन्द्र स्थानों में गये हो, धनेश 


बलवान हो तो पुत्र की प्राप्ति होती है। 
नवमेश और लग्नेश ये दोनों सप्तम भाव में गये हों और धनेश लग्न में गया हो तो पुत्र को 


प्राप्ति होती है।' 
पञ्चम भाव का नवांश का स्वामी लग्न में ओर लग्नेश के नवांश का स्वामी पञ्चम भाव 


में गया हो तो पुत्र की प्राप्ति होती है। 

गुरु के नवांश का स्वामी १, ४, ७, १० भाव में गया हो तो पुत्र की प्राप्ति होती है। 

नवम, लग्न और पंचमेश ये तीनों ग्रह पारावतादि अंश में गये हों ओर शुभ ग्रह से दृष्ट हो 
तो पुत्र की प्राप्ति होती है।' | 

लग्न से अथवा चन्द्रमा से पाँचवें भाव में शुभ ग्रह की राशि, शुभ ग्रह से युत तथा दृष्टि 
हो तो पुत्र पैदा होता है।' 


पंचम भाव में सम राशि का नवांश, समराशि, बुध या शनि से युत दृष्ट हो, शुक्र अथवा 
दोनों से दृष्ट हो तो कन्या की उत्पत्ति होती है।' 


समावस्था में गया हुआ बुध पाँचवें अथवा सातवें भाव में गया हो तो कन्या सन्तति होती है।“ 


पंचमभाव समराशि (२, ४, ६, ८, १०, १२) का हो और वह शुक्र चन्द्र के दसवर्ग में 
होकर शुक्र चन्द्र से दृष्ट हो तो जातक बहुत कन्या सन्तान से युक्त होता है।' 


पंचमेश धन में अथवा आठवें भाव में गया हो तो बहुत कन्या सन्ततिवान होता | 


कर्मज भव व्याधि दैवी चिकित्सा, प्र०अ० पृ०-१४०-१४१ 
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डाला में बुध, शुक्र व चन्द्रमा इन तीनों में से एक भी ग्रह गया हो तो कन्या की प्राप्ति 
होती है। 


पुत्र स्थान का स्वामी व नवमेश लग्न से सप्तम हो या सम राशियों में चन्द्रमा तथा शुक्र 


दुष्ट या युत हो तो कन्या सन्तान। विषम राशियों में पुरुष ग्रह से दृष्ट या युत हो तो पुरुष सन्तान 
प्राप्त होता है।' 


लग्न से पञ्चम भवन शुक्र या चन्द्र के वर्ग में हो शुक्र या चन्द्र से युक्त हो या दुष्ट हो 
तो तथा पाय ग्रह से युक्त या दृष्ट न हो तो बहुत से पुत्र वाला हो।' 


पंचमेश अपनी राशि में हो तो जातक को थोडे पुत्र हो 


शुभ राशिस्थ पञ्चमेश केन्द्र, त्रिकोण में हो तथा ग्रह युक्त हो तो बाल्यावस्था में पुत्र की 
प्राप्ति होती है।' 


राहु से युक्त पंचमेश की अन्तर्दशा में उत्पन्न बालक अल्पायु होता है। तथा राहु की भुक्ति 
में चिरायु पुत्र की प्राप्ति होती है।' 


पंचमेश, पञ्चभाव गुरु व शुभ ग्रह से दृष्ट हो या शुभग्रह से युक्त हो तो निःसन्देह पुत्र की 
प्राप्ति होती है। | 


लग्नेश पुत्रभाव में हो पञ्चमेश बलवान हो, गुरु पूर्ण बलवान हो, निःसंदेह पुत्र को प्राप्ति 
होती है। 


पूर्णबली बृहस्पति पुत्रभाव में हो उसे लग्नेश देखता हो तो नि :सन्देह पुत्र की प्राप्ति होती 
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शोध-प्रभा 


९८ 
देखता हो तो 


वृहस्पति वैशेषिककांश में हो वैसे ही पुत्रेश भी हो, ५वें भाव को नवमेश 
उसको पुत्र प्राप्त होता है। 


शीघ्र सन्तान प्राप्ति योग 
पंचम भाव में १, २ अथवा ४ राशि में राहु या केतु गया हो तो सन्तान की प्राप्ति विलम्ब 


से नहीं होती। 
विलम्ब से पुत्र प्राप्ति योग 

लग्न में मंगल हो अष्टम में सुख स्थान में सूर्य पर शुभ ग्रह की दृष्टि हो तो कालान्तर में 
पुत्र प्राप्त होता है।' 

लग्न में शनि हो अष्टम में गुरु में पंचम में वा द्वादश में बलहीन मंगल हो तो कालान्तर 
में सन्तान प्राप्त होती है।' 
' प्रश्न कुण्डली से सन्तान सम्बन्धी विचार 

प्रश्‍न कुण्डली में सन्तान सम्बन्धी विचार करते समय, लग्नेश, पंचमेश तथा लग्नेश और 
पंचम स्थान के सम्बन्ध में विचार कर निर्णय किया जाता है। यथा- 

लग्नेश और पंचमेश एक दूसरे को देखते हों तो बहुत सी सन्तान होती है, और न देखते 
हों तो सन्तान का अभाव होता है।' 

प्रश्‍न लग्न या चन्द्रमा से पंचमभाव मे वृष, सिंह, कन्या, वृश्चिक राशि हो तो सन्तान प्राप्ति 
में विलम्ब होता है।' 


पंचम में पाप ग्रह हो या पंचम भाव पापप्रहों से दुष्ट हो तो सन्तान प्राप्ति में विलम्ब |° 
चन्द्रमा व बुध अष्टम भाव में हो तो भी सन्तान प्राप्ति में विलम्ब है।“ 


जा० पा० - वैद्यनाथ विरचित - आ० १३।९ 

सन्तान प्राप्ति के सरल उपाय- पं० प्रह्लाद राय व्यास 
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ज्योतिष शास्त्र में पञ्चमभाव तथा संतति विचार 0 


प्रश्नकाल में अष्टम भाव में शुक्र होने पर सन्तान उत्पन्न होकर मृत्यु को प्राप्त होती है।' 


प्रश्न कुण्डली में अष्टम भाव में सूर्य, शनि, सिंह, मकर या कुम्भ राशि में हो तो सन्तान 
नहीं होती। 


पंचमेश लग्न में, व लग्नेश व चन्द्रमा पंचम भाव में हो तो सन्तान शीघ्र प्राप्त होती है।' 


लग्न में शनि विषम स्थान में हो तो पुत्र, समस्थान में हो तो कन्या की उत्पत्ति होती है। 


पंचमेश या लग्नेश, मेष, सिंह, मिथुन, तुला, धनु और कुम्भ राशियों में हो तो निश्चितरूपेण 
पुत्र प्राप्त होता है।' 


बारहवें भाव का स्वामी केन्द्र में शुभ ग्रहों से वीक्षित हो तो दीर्घजीवी पुत्र होता है।' 


जातक का स्वभाव तथा बुद्धि कौशल 


यदि पंचमेश बुध ओर गुरु से युक्त होकर केन्द्र या कोण में हो तथा बलवान हो तो जातक 
बुद्धिमान और इशारे से अभिप्राय को जानने वाला होता है। 


बृहस्पति अपने नवांश में या शुभ षष्ठयंश में या गोपुरादि वैशेषिकांश में या शुभग्रह के 
नवांश में होकर शुभ दृष्ट हो तो जातक त्रिकालज्ञ (भूत, भविष्य, वर्तमान) होता है। 


पंचमेश शुभग्रह के नवांश में होकर शुभग्रह से युत हो और मंगल केन्द्र में हो तो जातक 
अन्नदान करने में तत्पर रहता है। 


संतति प्राप्ति के सरल उपाय- पं० प्रह्मद राय व्यास - द्वितीय संस्करण 
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शोध-प्रभा 

१०० 
नपुंसकता के योग 

नपुंसकता का अर्थ है “वह जातक जो न तो 
में इस तीसरे वर्ग के जातक का भी विचार किया गया 
मनीषी-आचार्यों ने अनेक योगों को परीक्षण के आधार पर ज्योतिषशास्त्र 
किया है। उनमें से षड्क्लीव योग' बहुत ही प्रसिद्ध है। 

यदि विषम राशि में सूर्य तथा समराशि में चन्द्रमा हो, दोनों को परस्पर दृष्टि हो तो या विषम 
राशि में चन्द्र और समराशि में सूर्य हो और दोनों की परस्पर दृष्टि हो तो। अथवा विषम ओर समराशि 
में स्थित बुध और शनि की परस्पर दृष्टि हों। विषम राशिगत सूर्य को सम राशिगत मंगल या विषम 
राशि मंगल को सम राशिगत सूर्य देखता हो या विषम राशिगत लग्न या चन्द्रमा को सम राशिगत 
मंगल देखता हो। या विषम राशिगत चन्द्रमा और सम राशिगति बुध को मंगल देखता हो। या पुरुष 
राशि या पुरुष राशि के नवांश गत लग्न, शुक्र और चन्द्रमा हो। तो जातक नपुंसक होता है। इस छः 
योग को सम्मिलित रूप से षड्क्लीव योग कहते हैं। 


जन्मेष्ट, आधानेष्ट तथा प्रश्नेष्ट से स्त्री या पुरुष या जुड़वा बच्चे का जन्म 


पुलिङ्ग हो और न ही स्त्रीलिङ्ग । ज्योतिषशास्त्र 
है इस संदर्भ में ज्योतिषशास्त्र के 
तिषशास्त्र के होरा ग्रन्थों में प्रतिपादित 


विषमराशि के नवांश की लग्न-रवि-गुरु और चन्द्रमा की संस्थिति से पुरुष जीव की 
उत्पत्ति, यदि उक्त चारों की संस्थिति यदि समराशि नवांशस्थ हो तो स्त्रीधन की प्राप्ति होती है। तथा 
क्रमशः सूर्य गुरु की विषम राशिगत ग्रह स्थिति और चन्द्र मंगल और शुक्र इन तीनों की सम राशिगत 
स्थिति से पुरुष और स्त्री का जन्म कहना चाहिए। 


तथा उक्त चन्द्र-मंगल-शुक्र ग्रहों की द्विस्वभाव-राशिगत स्थिति में बुध ग्रह की दृष्टि होती 
हैं। अर्थात्‌ स्त्री योगकारक ग्रह स्थिति से दोनों कन्या, पुरुषकारक ग्रह स्थिति से दोनों पुरुष स्त्री पुरुष 
उभय ग्रह योगोत्पत्ति कारक स्थिति से उन दानों में एक पुरुष और दूसरी कन्या सन्तान होती है। 


गर्भस्थ सन्तति का ज्ञान 


प्रश्न लग्न में रवि, गुरु या भौम हो या वे ग्रह ३, ५, ७, ९ वें स्थान में 
| ) ) न मे हो तो पुत्र 
कोई ग्रह हो तो कन्या सन्तान प्राप्त होती हे! पुत्र अन्य 


१. जातकालंकार ३/२९ 
एवं जातक पारिजात एवं वृहज्जातक निषेकाध्याय श्लोक-१३ 
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CC-0. Lal Bahadur Shastri University, Delhi. Digitized by Sarvagya Sharada Peetham 


ज्योतिष शास्त्र में पञ्चमभाव तथा संतति विचार १०१ 


प्रश्‍नलग्न विषम राशि या विषम नवांश में हो और लग्न, रवि, गुरु, चन्द्र बली हो तो पुत्र। 
समराशि या सम नवांश में ये ग्रह हो तो कन्या, विषम में गुरु या रवि हो तो पुत्र, चन्द्र, शुक्र ओर 
मंगल सम राशियों में हो तो कन्या रत्न की प्राप्ति होती है।' 


प्रश्नलग्न को छोड़कर अन्य विषम स्थान में शनि हो तो पुत्र, द्वि स्वभाव लग्न पर बुध की 
दृष्टि हो तो यमल सन्तान।' 


प्रश्‍नलग्न पुरुष राशि में हो और बली पुरुष ग्रह से युत या दुष्ट हो तो पुत्र। सम राशि हो 
और स्त्री ग्रह से युत व दुष्ट हो तो कन्या।' 


प्रश्‍नलग्न से पंचमेश और लग्नेश समराशि में हो तो कन्या तथा विष में हो तो पुत्र रत्न की 
प्राप्ति होती है। 


पुरुष ग्रह, रवि, मंगल, गुरु बली हो तो पुत्र, स्त्री ग्रह च०, शु० बली हो तो कन्या! 


प्रश्‍न कुण्डली में ३।५।९।११। रवि मंगल, गुरु हो तो पुत्र अथवा ५।९ भाव में बली ग्रह हो 
तो पुत्र की प्राप्ति होती है।' 


प्रश्‍न दिन संख्या, शुक्ल प्रतिपदा से उस दिन की तिथि संख्या, प्रहर संख्या, नक्षत्र संख्या 
को जोडे, जोड़ में से १ घटायें तथा ७ का भाग दे, शेष विषम रहे (१, ३, ५, ७) तो पुत्र कहे तथा, 
(२, ४, ६) रहे तो पुत्री , गर्भिणी नामाक्षर प्रश्‍नतिथि तथा योग में १५ जोड़े, जोड़ में ९ का भाग 
दे, १, ३, ५, ७, ९ शेष रहे तो पुत्र समसंख्या २, ४, ६, ८ रहे तो कन्या सन्तान। 


उक्त विचार सन्तति को दृष्टि में रखते हुए किया गया है ज्योतिष शास्त्र में प्रायः जिन-२ 
दुष्टियों से सन्तान का विचार किया गया है उनका यहाँ उल्लेख करने का प्रयास किया गया। 


कर्मज भव व्याधि दैवी चिकित्सा - पं० केशवदेव शास्त्री - प्रथमोध्याय 
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१०२ शोध-प्रभा 


शान्ति कर्म से पुत्र प्राप्ति 

राहु, रवि और मंगल ये तीनो पाँचवें भाव में गये हों तो अथर्ववेद से पुत्रेष्टि यज्ञ करने से 
पुत्रसुख प्राप्त होता है। पंचमेश अपनी नीच राशि में गया हो, नवमेश लग्न में ओर बुध-केतु पंचम 
भाव में हो तो कष्ट से (शान्ति यज्ञ आदि प्रयलो से) पुत्र सुख हों।' 


संतान की प्राप्ति धर्माचरण से होती है। जेसे बुध ओर शुक्र प्रतिबन्धक हो तो शंकरजी का 
अभिषेक कराने से, चन्द्रमा प्रतिबन्धक हो तो भी शंकर जी का अभिषेक कराने से। बृहस्पति 
प्रतिबिन्धक हो तो यन्त्र-मन्त्र औषधि की सिद्धि द्वारा सन्तान की प्राप्ति होती है। शनि या मंगल 
अथवा राहु या केतु प्रतिबन्धक हो तो वेद विधि से अपने बंशेश (कुल देवता) की पूजा करने से 
सन्तान की प्राप्ति होती है। बुध या गुरु या नवांशेश प्रतिबन्धक हो तो पार्वती के अनुष्ठान से शीघ्र 
ही सन्तान प्राप्ति का कार्य सिद्ध होता है। सन्तान गोपाल मन्त्र का अनुष्ठान सन्तान प्राप्ति में अभीष्ट 


है। 


१, कर्मज भव व्याधि दैवी चिकित्सा / प्रथम अध्याय / पृष्ठ-१४४ 
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गृहप्रवेश-मुहर्त्त विचार 


श्री सर्वेन्द्र कुमार 


किसी भी निर्माण कार्य के लिए तकनीकी कौशल की आवश्यकता होती है, जो उसके 
अभियान्त्रिकी पक्ष को प्रस्तुत करता है। वहीं दूसरी ओर निर्माण कार्य के आरम्भ करने की बात 
हो अथवा नवनिर्मित गृह में प्रवेश करने की बात हो, उसके लिए शुभाशुभ का विचार निवासियों 
के धार्मिक विश्वास, आस्था एवं परम्परा अत्यन्त सबल रूप में जुड़ी रहती है। अत: व्यावहारिक 
दृष्टि से नवीन गृह के निर्माण अथवा नवगृह में प्रवेश के लिए मुहूर्त पर विचार करना परमावश्यक 
माना जाता है तथा शुभ मुहूर्त में प्रवेश फलदायी बतलाया गया है। यहाँ यह भी ध्यान देने योग्य बातें 
हैं कि निर्माण केवल नवीन ही नहीं हो बल्कि जीर्णोद्धार के उपरान्त अथवा वास्तुगत दोष के 
निवारणोपरान्त निर्मित गृहादि में प्रवेश के शुभ मुहूर्त पर विचार किया जाता है, यज्ञादि के मुहूर्त 
निर्धारण हेतु ऋषियों ने वेदाङ्ग के रूप में ज्योतिषशास्त्र का प्रणयन किया है। इस प्रकार मुहूर्त विचार 
ज्योतिषशास्त्र के अन्यतम पक्ष के रूप में दीर्घकाल से चला आ रहा है और दीर्घकाल तक लोगों 
की आस्था का विषय बना रहेगा इससे इसको प्रासंगिकता स्वत: सिद्ध हो जाती है। 


ज्योतिषशास्त्र की दृष्टि से गृह-प्रवेश को तीन कोटियों में विभाजित कर उस पर विचार 
किया गया है। वे कोटियाँ हैं- 


१. अपूर्व गृह-प्रवेश। २. सपूर्व गृह-प्रवेश। ३. द्वन्द्व गृह-प्रवेश। 
अपूर्व गृहप्रवेश 


इन कोटियो के विषय में विचार करते हुए कहा गया है कि वह नवनिर्मित भवन जिसमें 
प्रथम बार आवास, व्यवसाय या किसी अन्य कार्य के लिए प्रवेश किया जाता है- अपूर्व-गृह प्रवेश 
कहा जाता है। 


१. अपूर्वसज्ञः प्रथमः प्रवेशो यात्राऽवसाने च सपूर्वसज्ञ:। 


दन्द्वाहयश्चाग्निभयादिजातस्त्वेवं प्रवेशस्त्रिविधः प्रदिष्टः।। - बृहद्वास्तुमाला पृ.सं.-१०३ 
(MOST) 
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सपूर्व गृहप्रवेश 


पूर्व निर्मित वह भवन जिसमें लम्बी यात्रा के उपरान्त र 
या औद्योगिक इकाई में एक लम्बी अवधि से बन्द पडे रहने के बाद कार्य प्रारम्भ किया जाता हे, 


आवास योग्य या जिस दुकान, ऑफिस 


सपूर्व गृह-प्रवेश कहलाता हे। 


द्वन्द्व गृहप्रवेश 

वह भवन जो किसी कारण टूटने-फूटने, जलने जैसे-अग्नि, जल, वायु, बिजली आदि, या 
पुराने भवन का पुनरुद्धार करने के उपरान्त या वास्तु दोषों का सुधार करने के बाद आवास, व्यवसाय 
आदि के लिए प्रवेश किया जाए तो द्वन्द्व गृह-प्रवेश कहा जाता है। 


कालशुद्धि की दृष्टि से- 


ज्योतिषशास्त्र में गृह-प्रवेश के लिए काल की शुद्धि के विषय में महत्त्वपूर्ण विवेचन मिलते 
हैं। कहा जाता है कि मार्गशीर्ष एवं कार्तिक मास में गृह-प्रवेश करना सामान्य फल देने वाला तथा 
फाल्गुन, वैशाख और ज्येष्ठ मासो में गृह-प्रवेश अति उत्तम फल देने वाला होता है। बृहस्पति और 
शुक्र अस्तंगत न हों, धनिष्ठा, पुष्य, शतभिषा, स्वाती, अश्विनी, अनुराधा तथा हस्त नक्षत्रों में एवं 
सोमवार, बुधवार, बृहस्पति, शुक्रवार, शनिवार दिवसों में १, २, ३, ५, ६, ७, ८, १०, ११, १२, 
१३, १५ तिथियों में अमावस्या को छोड़कर दिन प्रवेश करना उत्तम होता है।' 


आचार्य वशिष्ठ क मतानुसार माघ महीने में प्रवेश करने से धन का लाभ, फाल्गुन में प्रवेश 
करने से पुत्र और धन का लाभ, चेत्र में प्रवेश करने से धन की हानि, वैशाख मास में प्रवेश करने 
से धनधान्य का लाभ, ज्येष्ठ मास में प्रवेश करने से पशु और पुत्रों का लाभ होता है। शेष मासों 
जैसे-आषाढ, श्रावण, आश्विन, भाद्रपद और पौष मास में गृह-प्रवेश से शत्रुओं का भय तथा हानि 


१. प्रवेशो मध्यमो ज्ञेयः सौम्यकार्तिकमासयोः। 
माघफाल्गुनवैशाखज्येष्ठमासेषु शोभनः।। - “ वास्तुरलाकर-गृह-प्रवेश प्रकरण" 
२. शुभः प्रवेशो देवज्यशुक्रयोर्दृशयमानयोः। 
| 
व्यर्कारवारतिथिषु रिक्तामावर्जितेषु च। 


दिवा वा यदि वा रात्रौ प्रवेशो मङ्गलप्रद:।। - वास्तुरत्ाकर-पृष्ठ सं० १६३ 
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का सामना करना पड़ सकता है। शुक्ल पक्ष में गृह-प्रवेश करने से निरन्तर लाभ तथा कृष्ण पक्ष 


में दशमी तिथि तक गृह-प्रवेश लाभकारी होता है।' 


जिस नक्षत्र विशेष पर पापग्रह अवस्थित हों तथा नक्षत्र पापग्रहों से बिद्ध हों तो ऐसी स्थिति 
में तीनों प्रकार के प्रवेश सर्वथा त्याज्य कहे गये हैं। चित्रा, तीनों उत्तरा, रोहिणी , मृगशिरा, अनुराधा, 
धनिष्ठा, रेवती तथा शतभिषा, नक्षत्रों में त्रिविध प्रवेश करने से धन, आयु, अरोग्य, पुत्र-पोत्र तथा 
वंश की वृद्धि होती है। 


लग्नफल की दृष्टि से गृह-प्रवेश 


लग्नफल को दृष्टि से गृह-प्रवेश पर विचार करते हुए शास्त्रकारों का कहना है कि 
जन्मलग्न की प्रथम राशि में गृह-प्रवेश करने से आरोग्यता, दूसरी राशि में दरिद्रता, तीसरी में सम्पदा, 
चौथी में बन्धुघात, पाँचवीं राशि में पुत्रनाश, छठी में शत्रुनाश, सातवीं में पत्नीनाश, आठवीं में 
गृह-स्वामी के प्राणों की हानि, नोवीं में रोग की अधिकता, दसवीं में सिद्धि अर्थात्‌ कार्यसफलता 
ग्यारहवीं में अर्थलाभ एवं बारहवीं में भय, रोग तथा शत्रुओं की अधिकता होती है। इस प्रकार यदि 
शुभ गृह के राशि का लग्न स्थिरसंञ्चक और उस पर शुभ ग्रहों की दृष्टि हो। इसी प्रकार यदि 
द्विस्वभावराशि का लग्न हो तो ऐसे लग्नों में तीनों प्रकार के गृह-प्रवेश उत्तम माने जाते हैं।' 


शौनकादि मुनियों का मत हे कि गृहकर्त्ता के जन्मलग्न एवं जन्मराशि गृह-प्रवेश काल में 
प्रवेश लग्नगत हो तो गृह-प्रवेश शुभ होता है। 'नारद' के अनुसार प्रवेशकर्ता के जन्मलग्न एवं 


१. माघेऽर्थलाभः प्रथमप्रवेशे पुत्राऽर्थलाभः खलु फाल्गुने च। 
चेत्रेऽर्थहानिर्धनधान्यलाभो वैशाखमासे, पशुपुत्रलाभः।। 
ज्येष्ठे च मासेषु परेषु नूनं हानिप्रदः शत्रुभयप्रदश्च। ; 
शुक्ले च पक्षे सुतरां विवृद्धयै कृष्णे च यावद्दशमी च तावत्‌।। - वास्तुरत्नाकर-पृ.स. १६४ 
२. क्रूराग्रहाधिष्ठितविद्धभं च विवर्जनीयं त्रिविध प्रवेशे। 
चित्रोत्तराधातृशशाङ्कमित्रवस्वन्त्यवारीश्वरभेषु नूनम्‌। | 
आयुर्धनारोग्यसुपुत्रपोत्रसुकीर्तिद : स्यात्त्रिविधः प्रवेश:। - बृहद्वास्तुमाला पृ.स.-१०४ 
३. नेरुज्यदारिद्र्यविभूतिकारी बन्ध्वात्मजद्वेषि कलत्रघाती। 
प्राणापहारी कलहप्रदश्च सिध्यर्थदो भीतिकरः क्रमेण।। - गृहवास्तुप्रदीप पृ.सं.-७६ 


४. राशिर्लग्नतो जन्मराशेर्जन्मोदयात्तथा। 
कीर्तितो मुनिभिर्वेश्मप्रवेशे शौनकादिभिः।। - वही 
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जन्मराशि से उपचय तीसरी, छठी, दशवीं तथा ग्यारहवीं राशि लग्न में हो तो शुभ अन्यथा अशुभ 
होता है।' 
लग्नविचार की दृष्टि से गृह-प्रवेश 


लग्नविचार की दृष्टि से विचार करते हुए विद्वानों का मत है कि यदि मेष लग्न में गृह-प्रवेश 
किया जाए तो सुखद शुभ यात्रा की प्राप्ति होती है। कुम्भलग्न में रोग की अधिकता, मकर में 
धन-धान्य की हानि, कर्क में सर्वस्व नाश, इसके अतिरिक्त शेष सभी लग्न शुभ होते हें। साथ ही 
विद्वानों ने यह भी कहा है कि यदि निन्दित लग्न भी शुभ नवांशक से युक्त हो अथवा तुला, मेष, 
मकर, कर्क ये राशियाँ गृहस्वामी की राशि से उपचय होकर लग्न में हों तो प्रवेश शुभ माना जाता हे 


लग्नशुद्धि की दृष्टि से गृह-प्रवेश 

लग्नशुद्धि की दृष्टि से गृह-प्रवेश के विषय में शास्त्रकारों का मानना हे कि प्रवेश लग्न 
से त्रिकोण केन्द्र, द्वितीय, तृतीय शुभ ग्रहों में पाप ग्रह हों, चौथे एवं आठवें स्थान पर शुद्ध ग्रह हों, 
तथा जन्मराशि या लग्न से और लग्न न हो, साथ ही रविवार, भौमवार, रिक्तातिथियाँ, चरलग्न 
चैत्रमास और अमावस्या तिथि को छोड़कर गृह-प्रवेश शुभ माना जाता है। 


इसी प्रकार यदि क्षीण चन्द्रमा त्रिक्‌ अर्थात्‌ ६, ८, १२वें स्थानों में स्थित हो तथा पापग्रहों 
से दृष्ट हो या पापग्रह उस पर अधिष्ठित हों, तो गृह-प्रवेशक की पत्नी की मृत्यु एक वर्ष के 
अन्तराल में हो जाती है। ठीक उसी प्रकार से यदि चन्द्रमा शुभ ग्रह से दृष्ट हो तो ३ वर्ष के अन्तराल 
में गृह-प्रवेशक की स्त्री का नाश हो जाता है। 


१. कतुर्जन्मभलग्ने वा ताभ्यामुपचयेऽपि वा। 

प्रवेशलग्ने स्याद्वृद्धिरन्यभे शोकनिस्वनः।। - वास्तुरत्नाकर पृ.सं.-१६७ 
२. मेषे यानं घटे व्याधर्धान्यहानिर्मृगे गृहम्‌। 

विशतां ककटे नाश: शेषलग्नेषु शोभनम्‌।। 

निन्दिता अपि शुभांशसमेतास्तौलिमेषमकराः सकुलीराः। 

कर्तुरौपचयगाश्च विलग्ने राशयः शुभफलाश्च भवन्ति।। - बृहद्वास्तुमाला पृ.-१०५ 
३. त्रिकोणकन्द्रायधनत्रिगैः शुभैर्लग्नत्रिषष्ठायगतैशच पापके:। 

शुद्धाम्बुरन्ध्रे विजनुर्भमृत्यौ व्यर्काररिक्ताचरचैत्रदशे।। - बृहद्वास्तुमाला पृ.-१०६ 
४. यः क्षीणचन्द्रोऽन्त्यषडष्टसंस्थः, 

पापेक्षितः पापयुतोऽथवा स्यात्‌। 

कर्तुः स्त्रियः हन्ति स वत्सरेण, 

त्रिवर्षतः सौम्यनिरीक्षितश्चेत्‌।। - वास्तुरत्नाकर पृ.-१६७ 
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१०७ 
गृह-प्रवेश के समय वामरवि-विचार 


पूर्वादिक दिशाओं में द्वार वाले भवन में प्रवेश करने के लिए प्रवेश लग्न से आठवें. पाँचवें ः 
दूसरे और ग्यारहवें स्थान से ५ स्थानों में सूर्य हों तो वामरवि कहलाते हैं, अर्थात्‌ पूर्व द्वार वाले भवन 
में प्रवेश करने के लिए आठवें से पाँच स्थानों में हो तो वामरवि होता है। दक्षिण की ओर द्वार वाले 
भवन में प्रवेश करने के लिए ५वें स्थान से ५ स्थानों में हो तो वामरवि जानना चाहिए। पश्चिम की 
ओर द्वार वाले भवन में दूसरे स्थान से ५ स्थानों में सूर्य हो तो वामरवि जानना चाहिए तथा उत्तर 
की ओर दरवाजे वाले भवन में ग्यारहवें स्थान से ५ स्थानों में सूर्य के स्थित रहने पर वामरवि होता 
है। अत: वामरवि होने पर प्रवेश करना उत्तम होता है।' 

वामरविविचारसारणी 


साथ ही शास्त्रकारो ने पूर्व की ओर द्वार वाले गृह में प्रवेश पूर्णातिथि, दक्षिण में नन्दातिथि, 
पश्चिम में भद्रा एवं उत्तर में जया तिथि को गृह-प्रवेश करना शुभ बताया गया है।' 


गृह-प्रवेश में कलश चक्र द्वारा शुभाशुभ विवेचन 


गृह-प्रवेश के समय कुम्भ चक्र बनाकर उसके अनुसार शुभाशुभ फल का विचार करना 
चाहिए। भवन में प्रवेश करते समय रवि संक्रान्ति वाले नक्षत्र को कलश के मुख पर रखा जाता हे। 
तब उस नक्षत्र में गृह-प्रवेश करने पर अग्निदाह होता है। इसके बाद उस नक्षत्र के आगे के ४ नक्षत्र 
कलश के पूर्व भाग में रखे जाते हैं तो उन नक्षत्रों में गृह-प्रवेश करने पर गृहस्वामी का अपने घर 
से उद्दास हो जाता है। तत्पश्चात्‌ इसके आगे के ४ नक्षत्र कलश के दक्षिण भाग में रखे जाते हैं तो 
उनमें गृह-प्रवेश पर गृहस्वामी को लाभ होता है। आगे के ४ नक्षत्र पश्चिम भाग में होते हैं तो इनमें 
गृह-प्रवेश करने पर लक्ष्मी की प्राप्ति होती है। आगे के ४ नक्षत्र उत्तरभाग में रखे जाएं तो इनमें 


१. अष्टमात्पञ्चमाद्दित्ताल्लाभात्पञ्चस्थिते रवौ। 
पूर्वादिदिडन्मुखं गेहं विशेद्वामो भवेद्यतः।। - वास्तुरत्नाकर पृ.सं. १६८ 
२. वामे रविर्मृत्युसुतार्थलाभतो5र्के पञ्चमे प्राग्वदनादिमन्दिरे। 
पूर्णातिथौ प्राग्वदने गृहे शुभः नन्दादिके याम्यजलोत्तरानने।। - मुहूर्त्तचिन्तामणि गृह-प्रवेश पृ० ४७० 
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शोध- प्रभां 
१०८ 


गृह-प्रवेश करने पर कलह की अधिकता बढती जाती है। अगले ४ नक्षत्र कलश के गर्भ में ३ नक्षत्र 


गुदा में एवं ३ नक्षत्र कण्ठ में स्थापित करने पर क्रमश: ग भस्थ नक्षत्रों में गृह-प्रवेश करने से विनाश 


तथा गुदस्थ एवं कण्ठस्थ नक्षत्रों में स्थिरता की प्राप्ति होती है। 
कलश चक्र द्वारा शुभाशुभ विवेचन सारणी 


|° 
आहुतिविचार 

आहुतिविचार के विचार क्रम में विद्वानों का मत है कि सूर्य के नक्षत्र से चन्द्रपर्यन्त नक्षत्रों 
तक, ३-३ नक्षत्रों के समूह में क्रमशः सूर्य, बुध, शुक्र, शनि, चन्द्र, मंगल, गुरु, राहु, कतु आदि ग्रहों 
के मुख में आहुति होती है। शुभ ग्रह के मुख में आहुति शुभ तथा पाप ग्रह के मुख में आहुति अशुभ 
होता है।' 


शुभाशुभ आहुतिविचार सारणी 


सूर्य बुध | शुक्र | शनि | चन्द्र | भोम | गुरु ग्रह 


जता जा जाओ 
न 


अग्निवास विचार 
किन परिस्थितियों में अग्निवास होता है? इस पर विचार करते हुए आचार्यों का कहना है 
कि शुक्ल पक्ष की प्रतिपदा से लेकर वर्तमान तिथि पर्यन्त जितनी तिथियाँ हों, उसमें एक जोडकर 


१. वक्त्रे भू रविभात्‌ प्रवेशसमये कुम्भोऽग्निदाहः कृताः, 
प्राच्यामुद्वसनं कृता यमगता लाभः कृताः पश्चिमे। 
शरीवेंदा कलिुत्तरे युगमिता गर्भे विनाशो गुदे 


रामाः स्थैर्मतः स्थिरत्वमनलाः कण्ठे भवेत्‌ सर्वदा।। - मुहूर्त चिन्तामणि गृह-प्रवेश र 
२.  सूर्यभात्‌ त्रित्रिभे चान्द्रे सूर्यविच्छुक्रपंगवः। [ह-प्रवेश गृहवास्तुप्रदीप- पृ० ७७ 


चन्द्रारेज्यागुशिखिनो नेष्टा होमाहुतिः खले ।। मुहूर्त चिन्तामणि 'नक्षत्रप्रकरण', वास्तुरत्नाकर पृ. १६९-७७ 
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गृह-प्रवेश-मुहूर्त्त विचार १०९ 


वार की संख्या जोड़कर उस योगफल में ४ का भाग देने पर ० एवं ३ शेष रहने पर पृथ्वी पर 
अग्निवास होता है। इसमें उस दिन हवन करने से सुख की प्राप्ति होती है। १ शेष बचे तो आकाश 
में अग्निवास होता है, इसमें उस दिन अग्नि होम करने से प्राण एवं धन की हानि होती है। यदि २ 
शेष बचे तो पाताल में अग्निवास होता है। इसमें हवन करने से धन का नाश होता है।' 


गृह-प्रवेश में वर्जनीय 


गृह-प्रवेश करते समय कुछ बातों का निषेध करने के लिए शास्त्रकारों ने बतलाया है कि 
जिस गृह या भवन में किवाडे अर्थात्‌ दरवाजे न लगे हों छाया विहीन हो, वास्तु-देवों को भोजन न 
दिया गया हो उस गृह में प्रवेश नहीं करना चाहिए क्‍योंकि ऐसे गृह या भवन विपत्ति के जनक होते 
हैं। 

कुछ अन्य विद्वानों का गृह-प्रवेश - निषेध के विषय में मत है कि विशाखा नक्षत्र में गृह 
प्रवेश करने पर पत्नीनाश, कृत्तिका नक्षत्र में प्रवेश करने पर गृह का नाश, आर्द्रा, श्लेषा, ज्येष्ठा 
अथवा मूल नक्षत्र में प्रवेश करने पर पुत्र को मृत्यु भरणी, तीनों पूर्वा (पू.फा., पू.षा. , पू.भा.) अथवा 
मघा नक्षत्र में प्रवेश करने पर गृहपति की मृत्यु हो जाती है। मेष, कर्क मकर एवं तुला लग्न में, 
चेत्रमास में, रिक्ता तिथियाँ (४, ९, १४) मंगलवार, रात्रि एवं अधिक मास में गृह-प्रवेश प्रशस्त नहीं 
माना जाता है।' 


गृह-प्रवेश विधि 


गृह-प्रवेश करते समय किन-किन बातों को ध्यान में रखना चाहिए? इस पर दृष्टिपात करते 
हुए ज्योतिर्विदों का मत है कि यदि प्रवेश के समय शुक्र पीछे रहे, सूर्य वामभाग में आगे रहे तो 
भरा हुआ घडा लेकर ब्राह्मणों के साथ पूज्यों का पूजा सम्मान करके मंगलगीत गाती हुई स्त्रियों के 


१. सैका तिथिर्वारयुता कृताऽऽप्ता 

शेषे गुणेऽभ्रे भुवि वह्िवासः। 

सौख्याय होमे शशियुग्मशेषे 

प्राणार्थनाशौ दिवि भूतले च।। - वास्तुरत्नाकर पृष्ठ सं? १७० 
२. अकपाटमनाच्छन्नमदत्तबलिभोजनम्‌। 

गृहं न प्रविशेद्धीमान विपदामाकारं तु तत्‌।। - 'वास्तुराजबल्लभ' (२।३९), वास्तुरत्नाकर पृ.-१७१ 
३. द्वीशेऽनले दारुणभे तथोग्रे भे स्त्रीगृहपुत्रात्मविनाशनं स्यात्‌। . 

मेषकुलीरे मकरे तुलाधरे न चैत्रे रिक्तारनिशामलिम्लुचे।। - ' गृहवास्तुप्रदीप' पृ.-७६ 
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शोध-प्रभा . 


११० 


साथ तोरण माला इत्यादि से युक्त गृहस्वामी को गृह मैं प्रवेश करना चाहिए। 


'रत्नमाला' में भी कहा गया है कि प्रवेश के समय भरे हुए कलशो को लिए आगे-आगे 
ब्राह्मणमण्डली हो, वामभाग में सूर्य हों, चारों ओर वेद ध्वनि होती रहे, गृहस्वामी को मंगलस्नान 
करके, स्वच्छ वस्त्र धारण करके, वस्त्राभूषण और चन्दनपुष्पमाला से सुसज्जित हो पुष्पतोरणादि से 
समलंकृत गृह मैं द्वार मार्ग से प्रवेश करना शुभ होता है। उस समय यदि यात्रा में कहे हुए शुभ शकुन 
हों तो बहुत शुभ सिद्ध होते हैं।' 

तत्पश्चात्‌ गृहस्वामी को ब्राह्मण, मित्रमण्डली, पुरोहित, कारीगर, ज्योतिषी आदि को धन, 
रत्न, आभूषण, पशु इत्यादि का दान देकर समुचित सम्मान से सम्मानित करना चाहिए, तथा मूर्ख, 
अन्ध, दीनहीन इत्यादि को एवं पुरवासियों को भी यथाशक्ति प्रसन्न करना चाहिए।' 


निष्कर्षतः कहा जा सकता है कि गृह-प्रवेश या गृहारम्भ के समय मुहूर्त विचार हमारी 
आस्था एवं विश्वास के साथ अभिन्न रूप से जुड़ा हुआ है ओर परम्परा से बँधा हुआ है। अतः 
गृह-प्रवेश के शुभाशुभत्व पर विचार कर शुभ मुहूर्त में ही गृह-प्रवेश करने की परिपाटी निर्माण 
तकनीकी की तरह एक अनिवार्य पक्ष बन गया है। 


१. कृत्वा शुक्र पृष्ठतो वामतोऽक, 
विप्रान्‌ पूज्यानग्रतः पूर्णकुम्भम्‌। 
हर्म्य रम्यं तोरणस्रग्वितानै:, 
स्त्रीभिः स्रग्वी गीतमाल्यैरविशेत्तत्‌।। - वास्तुरत्नाकर पृ.-१७१ 
२. कृत्वा विप्रान्सजलकलशाँश्चाग्रतो वामतोऽर्कः, 
स्नातः स्रग्वी विमलवसनो मङ्गलैर्वदघोषैः। 
व्यस्तैर्यात्राकथितशकुनैद्वारमार्गेण राजा, 
हर्म्य पुष्पप्रकटरुचिरं तोरणाढ्यं विशेच्च।। - रत्नमाला (१७।१०- b - 
ENN (१७।१०-११), वास्तुरत्नाकर पृ. सं० - १७१ 
शिल्पज्ञभूगोलविदश्च लिङ्गिनः। 
धनैश्च रत्नैः पशुभिः समर्चये- 
ज्जडान्धदीनान्‌ पुरवासिनश्च।। - वास्तुरत्नाकर पृष्ठ सं. - १७२ 
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